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ओ शेम। 
समपंणपत्र । 


जिन के पवित्र कर-कमलो से छगाई हुई मनोहर 
गुरुकूल-वाटिका 
में निवास करके मुझे सुरभित श्रुतिकुसमों के 
द्व्य मधु- रस पान करने का सोभाग्य 


प्राप्त हुआ उन अपने जगद बन्ध 
प्‌ज्यपाद आचाये अत्यन्त 


श्रद्धारपद धर्मवीर रवगीय 


स्वामी श्रद्धानन्द जी महाराज 


का पृण्य स्मरण करके दिव्यानन्द दायिनी 
कुलमाता को श्रद्धापृयंक यह तुच्छ भेंट 
अप॑ण करता हूं आशा है इसे सदृष 
स्वीकार कर पुण्य आशीर्वादी 
से अनुगुद्दीत करेगी । 
विनीत आज्वाकारी 
पृश्न 
धर्म देव 


मुद्रक तथा प्रकाशक--- श्री० दा० सातवलेकर, 
भारत मुद्रणालय, स्वाध्याय मंडक, भोंच, ( जि० सातारा ) 


ओश्म। 
अत्यंत उपयोगी ग्रथ । 
“ बैदिक-कतंव्य-शासत्र | ? 


पस्तावना 


४ वैदिक कर्तव्य शास्त्र ”' जेसे अत्यंत उपयोगी और प्रत्येक 
आयेके नित्यके पढने योग्य प्रशंसनीय प्रंथ का निर्माण करनेके 
कारण में श्रीयत पडित धमंदेवजी सिद्धांतालंकार विद्यायाचस्प- 
ति का हार्दिक धन्यवाद करता हूं । 

इस समय तक इस प्रकारका इस विषयपर पक भी ग्रंथ निर्माण 
नहीं हुआ, ओ कि इसके साथ तुलना के लिये रखा जा सके | 
अतः इस समय यद ग्रंथ एक अद्वितीय ही ग्रंथ है, इस कथन में 
संदेह करनेके लिये बिलकुल स्थान नहीं है | यो तो वेद्क वाडः 
मयपर अनेकानेक प्रंथ बने हैं, परंत वेद्म “ कतेव्य शास्त्र ” 
विषयक शिक्षाएं कोनसी हैं, उनकी संगति लगाकर प्रकरण बद्ध 
पुस्तक लिखनेका साहस इस समयतक किसीने भी नहीं किया 
और नांदी किसीने कर्तेव्यशास्त्र धिषयक बवेदिक सिद्धांतों की 
तलना अन्य मत मतांतरों के साथ करनेका यत्न किया है। ये 
दोनो महत्त्व पूणे विषय पाठक इस पुस्तक में देखेंगे, इसलिये 
मुझे प्‌र्ण आशा है कि वे इस पुस्तक को अपने विशेष अध्यन के 
लिये योग्य समझकर आदर की दू शिसे देखेंगे । 


४ वैदिक करतेब्य शास्त्र। 


अब तक संस्कृतक विद्वान पंडितों में यही विश्वास था, कि 
“४ घेद्म आचार विषयक तथा कतेंव्य शास्त्रविषयक कोई मननीय 
शिक्षा नहीं है । वेंदके युरोपीयन पंडित यही कद्दा करते हैं कि 
घेद्में अग्नि, वायु, जल आदि निसर्गतत््वों की ही भक्ति है, इस 
लिये उसमे आचार शास्त्र विषयक सिद्धान्तों का अस्तित्व द्वोना 
भी संभव नहीं. ” इस भ्रमका उत्तर जेसा इस पुस्तक में श्री० 
पं. धमंदेवजीने दिया हे वैसा किसी अंथम दिया हुआ मैंने अभी- 
तक देखा नहीं | इसलिये मुझे पूर्ण विश्वास है (कि यह प्रंथ एक 
प्रकार से पाठकों के विचारों में योग्य क्रांति उत्पन्न करेंगा | इस 
प्रंथ की विशेषताके लिये यही एक द्वेतु पर्याप्त है। 


इस पुस्तक में पाठक निम्न लिखित सिद्धांतों के विषय में 
अमृल्य उपदेश संप्रद्द देखेंगें- 


(१) श्रातुभाव तथा मिशत्रदुष्टि, 
(२ ) सार्थभीम नियम, 

( ३ ) जीवन का उद्देश्य, 

(४) आत्मौपस्य दू षि, 

(५ ) कर्मका अवाधित नियम, 

( ६ ) पापनिव त्तिका निश्चय, 

(७ ) लमविकास, 

(८ ) व्यक्षित ओर समाज का संबंध, 
(०, ) स्वतंत्रता संरक्षण, 

( १० ) कतेव्यनिणेय, 

( ११ ) परमात्ममक्ति, 

(१२ ) आंतरिक ओर बाह्य पविन्नता, 
( १३ ) आत्मसंयम, 


अस्तावना ५ 


( १छ ) कोट्विक कतंव्य, 


( १० ) सामाजिक और राष्ट्रीय कतंव्य । 
ये विषय प्रत्येक वेविक धर्मी के लिये प्रतिदिन के उपयोग के 
हैं, और प्रत्येक वेदिक धर्मी वेदसे इन विषयों की शिक्षा ले नेमें 
अत्यंत आतुर रहता है । इस प्रकार के अत्यंत आवश्यक 
विषयोका संग्रह इस पुस्तक में होनेके कारण यह प्रंथ सावेत्िक 
उपयोग का द्वोनेसे विशेष महत्वपू्ण है, इसमें किसी को भी 
कोई शंकां नहीं हो सकती | 


इसके पश्चात्‌ अन्य धम प्रंथो के आचार विषयक सिद्धांतों 
की तुंछना करके जिस ढंगसे पंडित धमेदेवजीने वेदिक कतेव्य 
शास्त्र के सिद्धांतों की श्रेष्ठता सिद्ध की है वह पंडितजीका दी 
अपना ढंग है और इसलिये उनकी प्रशंसा दरणक पाठक मेरे 
साथ ही करेगा । 


ये हेतु हैं कि जिनके कारण में इस पुस्तक को अत्यत उपकारक 
समझता हूं और मेरा पूर्ण विश्वाल है कि हरणक पाठक इस 
पुस्तक के विषय में मेरे साथ ही लद्दमत होगा । 


इस पुस्तक के अन्यान्य प्रकरणों जो जो बैद्क प्रमाण दिये 
गये हैं, उनमें से किश्ती किसी प्रमाण के विषय में किस्ली पाठकका 
मतमे द्‌ होना सभवनीय है, यह मतभेव्‌ दरएक प्रथम दिये बैदि- 
क प्रमाणोंके विषय में होना, इस खमय को मंत्राथ की अनिश्चि- 
तताके कारण, संभवनीय ही है। इसलिये इसक होते हुए भी इस 
अत्यावश्यक विषय के “ पहिले ग्रंधकार ” होने का सनन्‍्मान श्री० 
पं० ५३ अं को प्राप्त इुआ दे,इसलिये आप अत्यंत धन्यवाद के 
योग्य है । 


६ वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


इतने प्रास्ताविक लेख के साथ यह पं० धर्मदेवजी का “वैदिक 
कतेव्य शास्त्र ” नामक प्रंथ में पाइकों के सामने रखता हूं और 
याठक़ों से कद्दता हूं कि पंडितजीने ग्‌रुकुर कांगडी ले प्रात्त की 
हुई “ सिद्धास्त-अलंकांर ” ओर “विद्यावायस्पति” ये डपाधियो 
साथ की हैं। 

ऑंध ( जि. सातारा ) प्रस्तावक 

है श्रावण संबत्‌ १९८५ भ्रीपाद दामोदर सातवत्े कर 

स्वाध्या य मंडल. 
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कर्तव्य शास्त्र वह शास्त्र है, जो मानवीय जीवन के उद्देश्य 
और लक्ष्य पर विचार करते हुए, एक व्यक्ति के अपने, अपने 
समान, अपने से हीन ओर उच्च स्थिति के लोगों के प्रति क्‍या 
कर्तव्य हैं, तथा इन कतेव्यों का शान किस प्रकार हो सकता है, 
इस विषयका स्पष्ट रुपसे प्रतिपादन करता है। भारतीय प्राचीन 
संस्कृत साहित्य में कतेव्य शास्त्र (था !.८४॥05 ) पर कोई स्वतंत्र 
श्रंथ नहीं पाया जाता; क्यों कि यद विषय धम का एक अत्याव- 
इयक अंग होने के कारण धर्म शास्त्रों में खबेश्र निरुपित है। 
बोद्धधर्म तथा ईसाई मतके बाइबल इत्यादि ग्रंथों मं आचारशास्त्र 
संबंधी कई अत्युक्षम उपदेश पाए जाते हैं। निष्पक्षपात दरशिसे 
मन॒ स्मृति, वाव्मिकिरामायण, महाभारत इत्यादि प्राचीन संस्कृत 
प्रथों का अध्ययन किया जाए, तो निश्चय हो आएगा कि इन 
प्रंथो में दी हुई आचार शास्त्र विषयक शिक्षाएं किसी अंश में 
भी बौद्ध तथा इसाई मत की शिक्षाओं से कम नहीं। मान- 


८ चेदिक करततव्य शास्त्र । 


धीय पुस्तकालय में सबसे धाचीन ग्रन्थ ऋग्वेद है, इस बातको मे क्स- 
मूलर आदि प्रायः सभी प्रसिद्ध पाथ्यात्य विद्वानों ने स्वीकार किया 
है । विकास वाद को स्वीकार करते हुए उन में से कश्यों ने यदद 
कव्पना की हैं कि, “ वेद्‌ के अंदर आयारशास्त्र विषयक उत्तम 
शिक्षाएं नहीं पाई जातीं। कर्म काण्ड अथवा यशयाग की फजूल 
बातों से ही घेदका अधिक अंश भरा हुआ है, ” इत्यादि । इस 
चिचार की हम आगे चलकर समालोचना करंगे। यहां वेदिक 
कतेव्य शास्त्रके आधारभूत मुलसिद्धान्तों का केवल निर्देश करते 
हुए, उनमें से प्रत्येक पर वेद मंत्रों के प्रमाण द्वाश संक्षिप्त विचार 
करंगे। वे मूलभूत सिद्धांत निम्न लिखित हैं ।-- 


वैदिक कतंव्य शाश््र के 
मूल सिद्धांत । 
(१ ) “परमेश्वर सब प्राणियोंका एक ही पिता है, ” 


अतः दम सब को परस्पर स्रातुभाष तथा मिश्रता 
दृष्टि धारण करनी चाहिये | अपने स्वार्थ को सिद्ध 
करने के लिये प्राणियों की हिंसा करना अनुचित है । 
देषभाव को दूर करके प्रेम भाव की वृद्धि करनी 
चाहिये । न्‍ 


(२) “परमेश्वर सर्वव्यापक और सर्वश हे ।! 


डउस्र की अध्यक्षता में सावभोम अटलछ नियम कार्य 
कर रहे हैं। इनके पालन करने से ही मन॒ष्य मात्र का 
कल्याण हो सकता है| इन का उल्लंघन करना अपने 
को आपक्तियां के मुह मे डालना है | 


वेद्क कर्तव्य शास्त्र के मूल सिद्धांत । ९, 


(३ )“मनष्य जीवन का उद्देश दिव्य शक्ति, द्व्य शान्ति, 
दिव्य ज्योति, दिव्य आनन्द अथवा मोक्ष प्राप्त 
करना है। ” 


उस उद्देश्य की पूर्तिके लिये परमेश्वर की स्तुति, 
प्रार्थना, और उपासना, तथा निष्काम शुभ कर्मों का 
अनुष्ठान ( यज्ञ ) करना, मुख्य साधन है। 


(४ ) “आत्मा दिव्यशक्तिसम्पशन्न,अमर और शरीर, मन, बुद्धि 
का अधिष्ठाता है।'” 


सब प्राणियाँ में आत्मीपम्य दृष्टि को घारण करते 
हुए, व्यवद्दार करना दाहिये। आत्मा के अन्दर काम 
क्रोधादि शत्रुओं को वशमे करने की पूर्ण शक्ति विद्य- 
मान है; उसको ईश्वर भक्ति, आत्मविश्वासादि द्वारा 
विकसित करते हुए, पवित्र जीवन बनाना चाहिये । 


(५) “कर्म-नियम संसार में कार्य कर रहा है।” 
किये हुणकम के फलसे कोई अपन को बचा नहीं 


सकता । परमेश्वर कम फलदाता है। प्रार्थनादिका 
उद्देश्य भावी पापसे अपने को मुक्त करना है । 


(६ ) “प्रत्येक व्यक्ति को सदा अन्धकार से प्रकाद्दा, मृत्यु से 
५ रे 
अमृत, और पापसे पुण्यमाग की ओर आनेका यत्न 
करना चाहिये ।!” 


इसके लिये दढ निश्चय अत्यावश्यक हे। 


( ७ ) “शारीरिक मानसिक ओर आत्मिक शक्तियाँ का समवधि- 
कास होना चादिये।”' 


१० वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


इनमे से किसी एक शक्ति का विकास होना पर्याप्त 
नहीं । खमपिकास ही उन्नतिका मूलमन्त्र हे । 


( ८ ) “व्यक्ति समाज तथा राइमे लगभग एकही अटल व्यापक 
नियम काये कर रहे हैं,” 
व्यक्ति ओर समाज का अटुट संबंध समझते हुए, 
व्यक्ति को अपनी शक्तियां समाज की सेवा में छगा 
चेनी चाहिये । 


( ९ ) “बाह्य ओर आन्तरिक स्वाधीनता अथवा स्वराज्य 
को प्राप्त करने से ही सुख प्राप्त दो सकता है | ” 


स्वत त्रता में ही आन#द्‌ है, तथा परतंत्रता में दुःख 
है। अतः स्वतंत्रता का सरक्षण करना प्रत्येक व्यक्ति 
का तथा समाजका “ मुख्य धर्म ” है। 

(१० ) “कतव्य का निर्णय इश्वरीय शान बेद्‌ तथा पवित्र 
अन्तः करण की साक्षिसे दो सकता है।” 
सदायचारादि भी उस में सहायक हैं । 

( ११ )“सत्य ही के कारण इस पृथिवी का धारण हो रहा है।” 
सत्य यश और श्री इन तीनो को उत्कृष्ट समझते हुए 

सत्य रक्षा के लिये सवेस्व तक अर्पंण करने को उद्यत 
रहना चाहिये । 

( १२ ) “परमेश्वर को सदा अपना रक्षक समझते हुए प्रत्येक 
व्यक्ति को अपने अंदर निर्भयता पृणंखुपसे धारण 
करनी चाहिये ।” 

इन सिद्धाग्तो पर अब ऋरमशः विचार करेगे ।-- 


स्रातुभाव तथा मित्रदुष्टि । ११ 


प्रथम सिद्धांत 
(१ )आतभाव तथा मभित्रदृष्टि । 


स्मेश्वर को पिता तथा मनुष्यमाशन्र को भाई माननेका जो उच्च 
सिद्धान्त है, उसको सबसे पहले बाश्बलछम ही प्रकाशित किया 
गया है, अन्य किसी प्राचीन ग्रन्थमं इस उच्च भाव की कदपना 
न थी, यह इंसाई मतका दाया है ! ! किन्तु निष्पक्षपात दश्टिसे बेद 
के निम्न लिखित मंशोपर क्षणमर भी विचार किया जाप, तो 
येदके अन्द्र परमेश्वर की न केवल पित॒रूपेण कितु साथ ही मा 
तुरुपेण कढ्पना की गई है, यह अत्यन्त स्पष्ट हो जाएगा। डदा- 
हरणाथे- 


(१ ) “यो नः पिता जनिता यो विधाता। ” ऋ. १० । ८२१ ३ 
(२) “स नो बंधजेनिता स विधाता | ” यजु. ३२ । १० 

(३) त्वमन्ने प्रमतिस्त्व पितासि नः। ” ऋ. १।३१। १० 
(४ ) “खस नः पितेव सूनवे अग्ने सूपायनो भव | ऋ- १।१॥९ 
इत्यादि स्‍्थलोम परमेश्वर के लिये पिता दशाब्दका प्रयोग 


अत्यन्त स्पष्ट है। परमेश्वर सबका समानरूपसे एक दी पिता है, 
इस बातको स्पष्ट करनेके लिये यज॒वेंद में- 


“शण्पन्तु विश्वे अमृतस्य पुत्रा आ ये धामानि द्व्यानि तस्थु)।” 
य.११।५ 


१२ वैदिक कतेव्य शास्त्र । 


यह मंत्र आया है, जिसमें सब प्राणियों को पक ही अप्रत स्वरूप 
परमेश्वर|का पुत्र बताया गया है। ऋग्वेद तथा सामवेदम आये:हुए- 
“त्वं हि नः पिता त्वं माता शतऋतों बभूविथ । 
अधा ते स॒म्नमीमहे॥ ” ऋ, ८।९८ | ११॥ 
इस मंत्र में तो साफ्‌ तोर पर परमेश्वर को पिता, माता 
बताते हुए उस से सुखकी प्रार्थना की गई है| परमेश्वर को पिता 
मानते हुए सब मन॒ष्यों ओर प्राणियाँ का श्रातृत्थ स्थयं सिद्ध हो 
जाता है; तथापि यदि स्पष्ट बेदमंत्र की अपेक्षा समझी जञाय$ 
तो ऋग्वेद का निम्न लिखित मंत्र पेश किया जा सकता है । 
| 'अज्ये छासो अकनिष्ठास एते॥ 
| संभ्रांतरो वाबधः सोमगय॥”  क- ५।६०।५ 
इस मंत्रंकी देवता मरुत है, जिसका मनुष्यवाची द्वोना श्री 
' सायणाचायेने भी, “ मनुष्यरूपा वा मरुतः।' इत्यादि वाकयों द्वारा, 
स्पष्ट स्वीकार किया है। मंत्र का अर्थ यह है कि ० ( एते )ये सब 
मनुष्य ( श्रातरः ) भोई है ( अज्येष्ठासः ) इनमें से कोई जन्‍्मसे 
बडा नहीं ( अकनिष्ठासः ) कोइ छोटा नहीं, इस समानता के 
भाव को धारण करते हुए सब ( सोभगाय ) ऐश्वर्य वा 
उन्नति के लिये ( सं वावधघुः ) मिलकर प्रयत्न करते और आगे 
बढ़ते हें । सावेजनिक आतृत्व वा ([॥ए 87537 [3००४॥॥6॥॥, )0०व ) 
के उच्च सिद्धान्त का इस मन्ज में जितनी उत्तमतासे प्रतिपादन 
है उतना बहुत की कम दुसरे ग्रन्थों में पाया जाता है !!] परमेश्वर 
को पिता ओर प्राणिमात्न को परस्पर भाई मानने का स्वाभाविक 
परिणाम सब प्राणियों को मित्र दश्टिसे देखना है। इसी लिये बेदम 
प्राथना की गई है- 
“मित्रस्य मा चक्षषा सर्वाणि भूतानि समीक्षन्ताम्‌ । 
* मितस्थाहं चक्ष॒षा सर्वाणि भूतानि समीक्षे । 
मित्रस्य चक्ष या समीक्षामह्टे॥”! य० ३६ | १८ 


श्रातुभाव तथा मित्रदुष्टि । १३ 


अर्थात्‌ सब प्राणी मुझे मिशत्रदश्से देखें, में सब प्राणियों को 
मिश्रदष्टिसे देखू, हम सब परस्पर मित्रदश्टिसे देखे । इससे बढ कर 
मित्रदृष्टि की शिक्षा दे नेचाला उपदेश और कया हो सकता है ? 
इसी प्रसंग में “अनमिन्नं नः पश्चादनमिशञ्रं न उत्तरात ।” (अथवे० 
६। ४० | ३) यह वेद मंत्र द्ृष्टव्य हे, जिसमें सब दिशाओं में रहन 
वाले प्राणी हमार मिश्र बन, शत्रता का सर्वेथा नाश हो जाए, यह 
प्रार्थना की गईं हे । द्वेषभाव उपयक्त सावजनिक श्रात॒त्व अथवा 
विश्व प्रेम के सर्वेथा विरुद्ध है । इस लियें वेद में स्थान स्थानपर 
द्वेषभाव को दूर करने के उपदेश और प्रार्थनाएं पाई जाती हैं। 
उदाहरणार्थे- 

(१) “ विश्वा द्वेषांसि प्रमुमुग्ध्यस्मत्‌ । यजु.२१। ३। 
अर्थात्‌ हमार से सब प्रकार के द्वेषघष भाव को दूर 
कर दो । 

( २) यज़ु. १२। ४६ “ युयोध्यस्मद्‌ द्वेषांसि। ” यह प्राथना 
है जिसका अथ हमारे से सब द्वेंष यक्त भावों को दूर 
कर दो ऐसा है । 

( ३ )“ आरे देषांसि सनुतदेधाम |” कऋ. ५।४५।५ 
यह प्रार्थना है, जिलका भाव यह है कि, दम ( सन॒तः ) 
सदा ( द्वेषांसि ) द्वेषभावो को ( आरे दधाम ) दूर 
रख । 

( ७ ) “अद्वेषे दावापृर्थिवी हुवेम ॥” यजञज० १५। २९॥ अर्थात्‌ 
हम सब द्वेष रहित युलोक ओर पृथिथी लोक को स्वी 
कार करते हैं, अथवा ये दोनों लोक द्वेषरहित हो। 
द्वेषका इन छोको से समुल नाश हो जाए, यह भाव यहां 
अभिप्रेत मालम होता है। 

( ५ ) “स सत्रामा स्ववों इन्द्रो अस्मदाराचज्चिद द्वेषः सन॒त- 
ययोत ॥ !' अथवें, २०। १२५५। ७ 


१७ वेंदिक कतव्य शास्त्र । 


अर्थात्‌ खब की रक्षा करनेवाला परमेश्वर द्वेष के भाष को 
हमसे सदा दूर रखे । 

( ६ ) “इन्द्र: सुत्रामा स्ववी अवोभिः सुमडीको 

भवतु विश्व बेंदाः । बाघतां द्वेषी अभय 
नःकृणोतु सुवीय्यंस्य पतयः स्याम॥'” अथवे०२०।१२८१६॥ 
अर्थात्‌ सर्वेरक्षक सवंश परमेश्वर हमारे लिये सदा सखदायक 
हो | वह हमारे द्वेष भाव को दूर करके हमे निर्भय बनाण, ता कि 
हम उत्तम बीये के रक्षक स्वामी होव॑ । 

इस प्रकार हजारों मन्त्र वेदोंसे उद्धुत किये जा सकते हैं, 
किन्तु लेख विस्तारके भयसे हम इस विषय में अन्य प्रमाण देने 
की आवश्यकता नहीं समझते | द्वेष भाव को दूर करने की प्रार्थना 
वेदम कितने साफ शब्दों पाई जाती है, इस बात को दिखाने 
के लिये इतने ही प्रमाण पर्याप्त हैं। द्वेष भाव को दूर करके 
परस्पर ध्यवद्दार करना चाहिये, इसके अन्द्र ही यद्यपि प्रेमभाव 
की वद्धि का उपदेश पर्यायरुपेण आ जाता है, तथापि स्पष्टतया 
इस भावके द्योतक दो तीन वेद-मंत्रो को उद्धुत करना यहां 
अनुचित न होगा । -- 

(१)"खसमानी व आकूतिः समाना हृदयानि वः | 

समानमस्त वो मनो यथा वः सु सहास्लति॥”” ऋ.१०।१९१।४ 
इसका अर्थ निम्न प्रकार है-- 

( वः ) तुम सब मनुष्यों का ( आकूतिः ) संकढप ( समानी ) 
समान हो, वः ( हृदयानि समाना ) तुम सब के हृदय समान हों, 
(घः) तुझारा ( मनः ) मन (खमानं अस्तु) समान होवे, (यथा ) 
जिससे ( वः ) तुझारा ( सु सह अलति ) मिलकर अभ्युद्य 
हो सके | इस पर टीका टिप्पणी करने की आवद्यकता नहीं । 


स्रातृभाव तथा मिन्रदु हि १५ 


“यथा नः सथे इज्जनोब्नमीवः सडःगमे सुमना असत्‌ू ॥” 
यू ३० । <६ 

अथांत्‌ हमारा व्यवद्दार इस तरह का हो, जिससे ( स्व इत 
जअनः ) सथ के सब मनष्य ( नः संगमे ) हमारे संग में ( अन- 
मीचः ) नीरोग तथा (स॒ुमनाः) उत्तम मन वाले अथोंत्‌ प्रीतियुक्त 
( असत ) हो जाएं । 

( ३ ) अथवँबे द्‌ तृतीय काण्ड के ३० थे लक्त में इसी बात को 
बहुत ही साफ शब्दों मं बताया गया है, जिसमे से दौ"“मंत्रों को 
यहां उद्धृत किया जाता है-- 

“सह दय सांमनस्यमविद्वेषं रृणोमि वः । 
अन्यो अन्यमभिद्टयेत धत्सं जातमिवाष्न्या ।” 

परमेश्वर सब मनष्यों को उपदेश करता है कि, में ( बः) 
तुम्दारे अन्दर ( स-हृदयम्‌ ) समानहृद्य ओर ( सांमनस्यं ) 
समान प्रीति यक्त मन तथा ( अ-वि-द्वेषं ) छेषका सचंथा अभाव 
( कृणोमि ) स्थापित करता हूं, ( अध्न्या ) गाय ( जात॑ वत्सं 
हुवे ) जेले नये बछडेको प्यार करती हैं, वेसे तुम ( अन्यो 
अन्यम ) एक दुसरे के साथ ( अभि दयत ) प्रेम करो । 

( ४ ) अथव के उच्ी सूक्तकां ४ थं मंत्र इस प्रकार है-- 

४ येन देवा न बियन्ति नो च विद्विषते मिथः 
तत्कृण्मो ब्रह्म वो गहे संज्ञान परुषेभ्यः॥ ? 

अथांत ( येन ) जिस ज्ञान को प्राप्त कर के ( देवाः ) घिद्धान 
लोग ( न वियन्ति ) विरोध को नहीं प्राप्त होते, ( नो व मिथः 
विद्विषते ) और न परस्पर द्वेष करते हैं, ( वः ) तुझारे ( ग॒ृह्दे ) 
घर में ( परुषेभ्यः ) सब पृरुषोक लिये ( तत ब्रह्म संज्ञान ) वह 
बडा विस्तत शान ( क्ृण्मः ) देते हैं | यहां घेदिक शानसे अभि- 
प्राय हे,चैज़ो सम्पण विरोध भाव को हटाकर परस्पर प्रीति के 


१६ वैदिक कतव्य शास्त्र । 


(५) 
“विद्या उत त्वया वर्य धारा उदनन्‍्या इव | 
अति गाहे महि द्विषः ॥”! ऋ० २।७।३॥ 


ऋग्वेदका यद्द मंत्र इस प्रकरणमे विशेष उल्लेख करने योग्य है । 
इस का अर्थ यदद है कि, हे परमेश्वर ! ( उदन्या घारा इब ) जिस 
प्रकार जल की धाराएं एक स्थान को छोड दूसरे स्थान पर जाती 
हैं, उस प्रकार ( वयम्‌ ) हम ( त्वया ) तेरे आश्रय से ( विश्वा 
उत द्विषः ) सब के सब द्वंष युक्त भावों से (अति गाहे महि) पार 
चले जाएं । परमेश्वर का आश्रय लेते हुए, सम्पूर्ण द्वेषभाव का 
नाश करके सब मनुष्यों को परस्पर मित्रभाव की वृद्धि करनी 
चाहिये, यह मंत्र का स्पष्ट अभिप्राय हे । 

( ३ ) ऋग्वेद ३४२०१ का निम्न लिस्ित मन्त्र विद्वान लोग 
केवल अहिसायक्त व्यवद्दार को ही पसन्द्‌ करते हैं, इस बात को 
साफ जादिर करता है, जो इस प्रकार है- 

“ खुज्योतिषो नः >एण्वन्तु देवाः 
सजोषलो अध्चरं वावशानाः ॥” 

अर्थात्‌ ( सुज्योतिषः ) उत्तम विद्या प्रकाश युक्त ( सज़ाषसः ) 
परस्पर समान प्रीतियक्त ( अध्चरं वावशानाः ) अदिसामय 
व्यवद्दार की कामना करने वाले वा उसे पसन्द करनेवाल(दे वाः) 
विद्वान लोग ( नः शएण्वन्तु ) हमारी प्रार्थना को सुने ।“अध्यर!” 
शब्द की निरुक्ति यास्क म॒ निने “ ध्वरतिहिंसाकर्मा तत्प्रतिषे श्र,” 
ऐसी बताई है, जिस से अध्चर शब्द का अहिंसा मय व्यधहार 
ही मुख्य अर्थ है, यद्द स्पष्ट प्रमाणित द्वोता है । 

इस प्रकार अहिला धम के मुख्य मुख्य तत्त्वों का मुल वेदमें 
किस प्रकार उत्तम रीति से पाया जाता है, यह देखा जा खकता 
है । इस विषय के आशक्षेपाँ तथा शंकाओं का आगे विचार किया 
जाएगा। 


सावेभोम नियम । १७ 
द्वितीय सैड्धांत । 
(२ ) सावंभोम नियम! 


परमेश्वर की सर्वेश्ता का सिद्धान्त इतना स्पष्ट है कि, इस 
विषय में वेदमन्त्रों का प्रमाण देने की कुछ भी विशेष आवद्य- 
कता नहीं | तथापि तीन चार मंत्र यहां डद्धुत किये जाते हैं, 
जिससे इस के बारे में सनन्‍्दह न रहे । 

“ऋग्वेदका प्रमाण ।” 

( १ )ऋ. १० | ८९३ जिस का आधा अंश पहले भी उदधत 
किया जा चुका है, इंब्वर की सर्वेशता का स्पष्टतया प्रतिपादन 
करता है, यथा-- 

“यो नः पिता जनिता यो विधाता 
धामानि वेद भुवनानि विद्वा॥"”  ऋ० १० | ८२। ३ 
अर्थांत्‌ जो इंइवर हम सब का पिता, उत्पादक और(विधाता) 
कमेफल दे नवाला है, वही ( विश्वा ) सब ( धामानि ) कर्म तथा 
( भुवनानि ) लोकों को ( वेद ) जानता है| इसी का पाठान्तर 
यजुवेद में- 
“यजञवेदका प्रमाण ।” 
"स नो बंधजनिता ल विधाता 
धामानि वेद भुवनानि विश्वा ॥ ” यज्ञु० ३२ | १० 
इस रुप में पाया ज्ञाता हैं, जिसके अन्द्र ऊपर दिया इुआ 
भाव समान ही है । 
ब्‌ 


१८ वेदिक कतंव्य शास्त्र । 


“अथवोे वे दका प्रमाण ।' 


(२ ) अथर्व बेद चतुर्थ काण्ड के १६ वें सक्त के अन्द्र इंश्वर 
की सर्वशता का अत्यन्त उत्तम काव्यमय वर्णन है। उसमे से 
निम्नलिखित दो तीन मन्त्र विशेष द्रष्टव्य हैं। इस सूक्त का 
दूस र। मन्त्र इस प्रकार है ।- 

“यस्तिप्ठति चरति यश्व वच्चति यो निलाय॑ं चरति यः प्रतडक म। 

दो संनिषद्य यम्मंत्रयते राजा तद्वेद वरुणस्त॒तीयः ॥” 

अ,. ७४। *८६ | 

अर्थात्‌ ( यः तिष्ठति ) जो खडा होता है ( चरति ) चलता 
है, ( यश्व वंचति ) जो धोखा देता है, (यो निलाय॑ चरति) 
जो अपते को छुपाकर घूमता हे,( यः प्रतडकम ) जो दुसर को 
कष्ट देकर इधर उधर जाता है, (द्वो संनिषय ) दो मिश्र 
शान्ति से बेठ कर (यत्‌ मंत्रयते ) जो गप्त सलाह करते है,( तत्‌ ) 
उस सबको ( तृतीयः वरुणः ) तीसरा सर्वश्रेष्ठ ( राजा ) इभध्वर 
( बेद्‌ ) जानता है। अभिप्राय यह है कि, उस सर्वश सर्वे व्यापक 
से जिसके विषय में अगले ही मंत्र में कहा है कि “ उतास्पमिश्नदप 
डदके निलीनः ” वह समुद्रों के अन्दर ओर इस थोड़े से जलके 

अन्दर भी वही छिपा हुआ है| कोई भी अपने को गप्त रख नहीं 
सकता | परमेश्वर को सवक्ष सर्वे व्यापक लमझने से ही मनष्य 
अपने को सब पाप व्यवह्दारों से दुर रख सकता है । 

(३) 
“खब्बे तद्राजा वरुणो विचए्टे यदन्‍्तरा रोदसी यत्परस्तात ॥'' 
अथवें. ४। १३। ५॥ 

अर्थात्‌ ( यत्‌ ) जो कुछ ( राद्सी अन्तरा ) पथिवी और 
चलोक के अन्दर है, ओर ( यत्‌ परस्तात ) ज्ञो कुछ इन लोकों 
रो खओा जे वाला शरण ) स्र्तोत्तत पररोण्यर सं शहर शात रिचऐ 


सावेभीम नियम । १९ 


उस सब को जानता है | इस विषय में अधिक प्रमाण देना अना- 
वद्यक समझकर अब सर्वेश इंश्वर की अध्यक्षता में जो अटल 
नियम कारये कर रह हैं, उन का थोडासा विचार किया जाता है । 
इन अटल नियमों को वेद में प्रायः “ करत ओर खत्य.” के नाम 
स कहा गया है। प्राऊतिक जगत के अन्दर कार्य करनेवाले अट- 
ल व्यापक नियम “ क्रत ” ओर अध्यात्मिक जगत के अन्द्र 
काम करने वाले नियमों को प्राय; “ सत्य ” नाम से बताया गया 
है। इस विषयमें ऋग्वेदका प्र सिद्ध मन्त्र- 
“ऋतं च सत्य चशभीद्धात्ततलों अध्यआयत।” ऋ,. १०१९०। १ 
विशेष विचारणीय है, जिस का अभिप्राय यह है कि ( ऋतं 
च सत्यं च) भोतिक तथा अध्यात्मिक जगत्‌ में काम करने वाले 
नियम ( अभीद्धात ) खब तरफ से प्रकाशमान ( तपसः ) ,सर्वश्ञ 
परमेश्वर से ( अध्यज्ञायत ) उत्पन्न हुण। तप के इस अर्थ के 
लिये- 
“ यस्‍्य ज्ञानमयं तपः '! 
यह मुण्डकोपनिषत्‌ का प्रमाण है । इस प्रकार सर्वश परमेश्वर 
की अध्यक्षता में अटछ नियम संसार मे कार्य कर रहे हैं, यह वेद 
मंत्र का स्पष्ट भाव प्रतीत होता है । 
इन अटल नियमों का पालन करने से दी मन॒ष्य को खच्चा 
कल्याण प्राप्त हो सकता है, यह बात वेद में- 
“सुगः पन्‍था अनुक्षर आदित्यास ऋतंयते । 
नात्रावखांदी अस्ति वः |? ऋग्वेद १ ।७१। ४ 
इत्यादि मंत्रों द्वारा स्पष्ट की गई है,। जिस का अभिप्राय यह 
है कि, ( ऋतंयते ) परमेश्वर के बनाये हुए अटल नियम के अन- 
सार चलनवाले के लिये ( स॒ुगः ) सुगम ( अनक्षरः पन्‍्था; ) 
निष्कण्टक माग दो जाता है, ( आदित्यास; ) हे आदित्य ब्रह्म'- 


२० वैदिक कतंव्य शास्त्र । 


चारियो ! ( वः ) तुझारे इस शुभ मार्ग में ( अवखादः ) भय 
( न ) नहीं है, अर्थात्‌ जो लोग परमेश्वरीय अटल नियमों 
अनुसार चलते हैं, वेही सखी होते हैं ।।| इसी भाव को समझने 
के लिये निम्न लिखित मन्र दे खना चाहिये- 
(२) 
“प्र स॒ मित्र मर्ता अस्त प्रयस्वान यस्त आदित्य शिक्षति ब्रतन। 
न हन्यते न जीयते त्वोतो नेनमंहो अश्रोत्यन्तितो न दुरात्‌ ॥” 
प्रढ. ३। ५० । २ ॥ 
अर्थात्‌ है ( मित्र ) सब के हित करन वाले ( आदित्य ) सूर्य 
के समान प्रकाशक परमेश्वर ( यः ) जो पुरुष (तव ध्तेत शिक्षति ) 
तेरे अटल नियम से शिक्षा ग्रहण करता है, अथवा उस के अन- 
सार चलता है, (स मतेः ) वद मन॒ष्य ( प्रयस्वान अस्त ) कान्ति 
वा ऐश्वय युक्त बनता है । ( त्वोतः ) तेरे से रक्षित होता हुआ 
वद ( न हन्यते ) न मारा जाता है, ( उत ) और (न जीयते ) 
न नीच शत्रुओं से जीता जाता है। ( एनम्‌ ) इस पुरुष को 
( अन्तितः ) लमीप से अथवा ( दूरात्‌ ) दुर से ( अंहः ) पाप 
का भय ( न अच्नोति ) नहीं प्राप्त दोता । भावार्थ यह हे कि 
परमेश्वरीय अटल नियमों के अनुसार चलने में मनष्य पाप और 
भय से मक्त हाकर ऐश्वर्य शाली होता है। 
(३ ) कम्वेद १। ९१ । ७ का मंत्र इस विषयमें और भी स्पष्ट 
है अतः यहां उसका उल्लेख करना अनुचित न होगा-- 
“त्व॑ सोम मद्दे भगं त्व यून ऋतायते दक्ष द्धासि जीवसे॥' 
ऋ. ९।९१। ७ 


इस मंत्रका म. ग्रिफिथ इस प्रकार अनुवाद करते हैं- 
४0 | एग0 |२९९१७ 0९ 48ए७ ४४00]0 00 07 ए०0पा९, 


पृपगा एाए९७ ॥980])7॥058 घाव 00789 ४09 ॥0 ॥:8% 0५: 


सार्वभीम नियम । २१ 


ण९)।, ” अथांत्‌ जो इंश्वरीय नियमों का पालन करता है, वदद 
चाहे युवक हो वा व॒द्ध, परमेश्वर उसको सुख ओर शाक्ति देता 
है, जिससे वद अपने जीवन को अच्छी प्रकार व्यतीत कर सके | 
परमेश्वर की अध्यक्षता में जो अटल नियम काय कर रहे हैं, जि- 
नफे अनुसार कोई भी अपने को बुरे कर्मों के कदु फल से बचा 
नहीं सकता, चाहें वह कम कितना भी छिपकर किया गया हो। 
यही सख प्राप्त करनेका सवीकत्तम साधन है। वेवों अथवा शानि- 
योका महत्व इसीमे है, कि वे डन अटल नियमाका पूर्ण रीतिसे 
ज्ञान प्रात करते हुए, सदा उनके अनकूल अपने जीवन को 
बनाने का यत्न करते हैं । कभी वे उन अटल नियमो के प्रतिकूल 
नहीं चलते । देखिये वे द्का कथन इस विषयम कितना साफ है-- 
“ऋतावान ऋतजाता ऋताव॒ुधों घोरासों अनृतद्विषः । 
तेषां वः सुम्ने सुच्छर्दिश्मे नरः स्थाम ये च स्रय:॥” 
ऋ. ७।६६।१३ 
अर्थात्‌, हे ( ऋतावानः ) सत्य युक्त ( ऋतजाताः ) सत्य से 
उत्पन्न हुए (ऋतावुधः) सत्यकी सदा वृद्धि करने वाले (घोरासः 
अनुतद्विषः ) असत्य के भयंकर विरोधी देव लोगो! हम ( नर: ) 
साधारण पुरुष ( ये च सूरयः ) ओर जो विद्धान्‌ हैँ, वे सब (वः) 
तुम्हारे ( सुच्छर्दिश्मे ) अत्यंत सरक्षित ( सुम्ने ) आश्रयम 
( स्याम ) रहें । 
तात्पर्य यह है कि, जिस प्रकार देव लोग सदा खत्यके बतका 
पालन करने अथवा ईश्वरीय नियमोके अनुसार अपना जीवन 
व्यतीत करने के कारण सुखी तथा निर्भेय होकर विचरण करते 
हैं, वेसे इम सब भी करें। 


दूसरे सिद्धांत के विषयमें इतना ही लेख पर्याप्त है। इन व्यापक 
नियमोको जान कर प्रत्येक पुरसषकों अपना जीवन पवित्र और 


२२ चेदिक कतंव्य शास्त्र । 


सख मय बताना चाहिये | ज्ञो पुरुष अपने स्वार्थ को सिद्ध करने 
के लिये दूसरों को धोखा देता है, अथवा असत्य व्यवद्दार करता 
है, वह कुछ समय के लिये भले ही उन्नत होता हुआ दिखाई दे, 
किंतु सच्चा सुख डसे कभी प्राप्त नहीं हो सकता। इंश्वरीय नियमों 
के विरुद्ध जानेका कड॒वा फल उसको एक न एक दिन अवधश्यही 
चखना पडता है । 


तृतीय सिद्धांत । 
(३) जीवन का आन्तिम उद्देश्य । 


कतेव्य शास्त्र जिन समस्याओं ओर गढ़ प्रश्नों का उत्तर देने 
के लिये प्रवत्त हुआ है, उन में से सथ से मुख्य प्रश्ष यह हे छि, 
मनष्य जीवन का अन्तिम ध्येय, लक्ष्य वा उद्देश्य कया है? इस 
प्रश्ष के विचारकों ने भिन्न भिन्न उत्तर दिये हैं। कई नास्तिक 
विचारको ने केवल भोग करने को ही जीवन का उद्देश्य माना 
है, जैसे चार्वाकादि; कइयो ने ब्रह्मके अन्दर लीन दो जाना, इस 
गो मनष्य जीवन का अन्तिम उद्देश्य स्वीकार किया हैं, जेसे 
अद्वेतवादी; ओर कई विचारकों ने दुःख से छट कर निर्वाण प्राप्त 
कर लेना, यही अन्तिम ध्येय हे, पेसा बताया हे, जेस बद्ध आदि। 
यहां इस विषय पर विवाद न करते हुए वेदिक भाव मनष्य 
जीवन के ध्येय के विषय में क्या है, इस बात का संक्षेप से विचार 
करना हे । इस विषय में निम्न लिखित कुछ मन्त्रो पर विचार 
करना आवश्यक हैं-- 
“यत्र ज्योतिरजस्न॑ यस्मिल्लोके स्वर्शितम । 
तस्मिन मां घेहि पवमानामते लोके अक्षित 
इन्द्रायेन्दी परिस्त्रव ॥” ऋ. ९॥११३।७ 


जीवन का अन्तिम उद्देश्य । २३ 


इस मन्त्र का अर्थ यद्द है कि हे ( इन्दो ) सर्व प्रकाशक शान 
मय परमेश्वर ( यश्र अजस्त्र ज्योतिः ) जहां निरंतर ज्योति है 
( यर्मिन्‌ लोके ) जिस स्थान अथवा अवस्था मे ( स्वः ) सुख 
(हितम ) रखा हुआ है ( तस्मिन्‌ ) उस ( अमते लोके ) अवि- 
नाशी लोकमें अथवा दशा में उस (अज्षिते ) क्षय रहित अवस्था 
में, है ( पवमान ) सब को पवित्र करने वाले प्रभो (मां घेष्टि ) 
मुझे धारण करो, (इंद्राण परिस्त्रव) मुझ पर सब प्रकार के ऐश्वर्य 
की वष्टि करों। ऋग्वेद के इस मन्त्र में निरंतर ज्योति ओर सख 
यक्त अविनाशी लोक में रहना ही मनष्य जीवन का ध्येय बताया 
है। इस भाव को ओर अच्छी प्रकार समझने के लिये इसी सक्त 
का अन्तिम मन्त्र देखना चाहिये-- 
“यत्रानन्दाश्व मोदाश्व मदः प्रमद आसखते । 
कामस्य यत्राप्ताः कामास्तत्र माममतं कृधीन्‍्द्रायेन्दो 
परिस्रव ॥ ” ऋ-" ९॥१३३।११ 
अर्थात हे ( इन्दी ) सब को चन्द्र के समान आहाद देने वाले 
प्रभो ! ( यत्र आनन्दाश्वय मोदाश्य ) जहां हर्ष ओर प्रसन्नता है, 
( यत्न मुदः प्रम॒दः आसते ) जहां हप ओर बहुत ही अधिक 
हप है, ( कामस्य ) कामना ऋरने वाले जीव की ( कामाः > सब 
कामनाएं ( यत्र आघ्ता; ) जहां सिद्ध द्वो जाती हैं, ( तत्र ) उस 
अवस्था मे ( माम्‌ ) मझे ( अमृतं कृधि )अमर बनाओ ( इन्द्राय) 
सब प्रकार के पेश्वर्य की ( परिस्त्रव ) मेरे ऊपर वुष्टि करो | 
भावार्थ यह है कि दिव्य आनन्द को प्राप्त करना, जहां स्थिर 
आनन्द हो, उसके साथ दुःख का मिश्रण न हो,और जिस प्रकार 
लोकिक विषय एक के बाद दूसरी, दूसरीक बाद तीसरी,कामना 
को उत्पन्न कर के पुरुष को अशान्त बना देते हैं, बेली अवस्था न 
दो कर, जहां जीव के सब मनोरथ सफल हो जाएं उस 


२छ वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


अलोकिक आनन्द ओर शान्ति की अवस्था तक पहुंचना वे द के 
अनुसार मनुष्य जीवन का ध्येय है । 

(३ ' इस प्रसडग में ऋग्वेद १० मण्डल का ३६ वे सक्त 
विशेष द्र॒श्व्य हैे। उस में से एक मन्त्र नीचे उद्घृत किया 
ज्ञाता है; 

८“ विश्चवस्मान्नो अदितिः पात्वदलोी माता मिशत्रस्य वरुणस्य 
रेवबतः | स्ववे ज्ज्योतिरव॒क नशीमहि तदेवानामबो 
अद्यावणामहे॥ ऋषर, १०:३६।३ 

अर्थात ( मित्रस्थ) सब के साथ प्रेम करने वाले ओर (रेवतः 
वरुणस्य ) ऐश्वय शाली श्रेष्ठ प्रुष की ( माता अदितिः ) अदीन 
स्वतन्श्नता प्रिय माता ( नः ) हमें ( विश्वस्मात्‌ अंहसः ) सब 
प्रकार के पाप से ( पात ) बचावे, जिस से हम ( अव॒कम ) पाप 
रहित ( स्ववत्‌ ) सुख युक्त ( ज्योतिः ) प्रकाश ( नशीमहि ) 
प्राप्त करें ( तत्‌ ) डसी ज्योति ओर सख को प्राप्त करने के लिये 
( देवानाम ) शानियों की ( अबः ) रक्षा को ( अद्य ) आज हम 
( आवणीमहे ) सब ओर से स्वीकार करते ओर चाहते हैं। 

अदिति शब्द का अर्थ बन्धन रदित परमेश्वर भी हो सकता 
है, उस दशा में मित्र वरुण शब्दों से सूर्य चन्द्र का श्रहण किया 
जा सकता है। तात्परय यह है कि सब प्रकार के पाप से निवत्त 
हो कर दिव्य सख ओर दिव्य ज्योति को प्रात करना मनष्य जी- 
वन का ध्येय हे । उस आदशे तक पहुंचने के लिये शारीरिक, 
मानसिक, आत्मिक शक्तियों के समविकाश की आवश्यकता है, 
इस भाव को निम्न लिखित बेद मंत्र मे साफ तोर पर प्रकट किया 

गया है - 
“विश्वाहा त्वा सुमनसः सुचक्षलः प्रजावन्‍्त अनमीवा अनागसः । 
उद्यन्त सवा मिन्रमहों दिवे दिवे ज्योग जीवाः प्रति पद्येम सूर्य मू॥”” 

ऋ., ९१० | ३७। ७ 


जोवनका अन्तिम उद्देश्य । २५ 


इस मन्त्र में सूय पद्‌ से न केवल भीतिक सर्य का किन्त संबं 
प्रकाशक परमेश्वर का भी ग्रहण हे, यह सारे सक्त को देखने रू 
स्पष्ट विद्त होता है| है ( मिश्रमहः ) मिन्रों द्वारा पज्ञनीय पर- 
मेश्वर | हम सब ( जीवाः ) जीव ( विश्वाह्ा ) खद।( लमनखः) 
उत्तम मन वाले ( स॒चक्षसः ) उत्तम दृष्टि वाले ( प्रज्ञावन्तः ) 
उत्तम सन्‍्तान युक्त ( अनमीयाः ) सब रोगों से रहित ( अना- 
गसः ) सब पापो वा अपराधोसे रहित हो कर ( दिवे दिवे ) 
प्रति दिन ( उद्चन्तं त्वा ) हृदय में प्रकाशित होने वाले तुझ 
( खसू्यम्‌ ) सर्व प्रकाशक प्रभुकों ( ज्योग ) चिए काल तक अथ- 
वा दीधघ आयु तक ( प्रति पदयेम ) देखत रहें । 

अभिप्राय यह है कि, उत्तम प्रन, इन्द्रिय, प्रजा, आदि को धारण 
करते हुए, ओर सब पापों से रहित पवित्र जीवन बनाते हुण, 
सर्वे प्रकाशक भगवान की हृदय में प्रकाशित होनवाली ज्योति के 
दर्शन करना,यदही मनृष्य जीवनका एक मुख्य लक्ष्य होना चाहिये। 
इस मन्त्र से जीव इश्वर का भेद भी स्पष्ट रीतिसे खूचित द्वीता 
है। इस दिव्य ज्योति की प्राप्ति परमेश्वर की दया से दी हो सकती 
है, इस अभिप्राय को वेद में स्थान स्थान पर स्पष्ट किया गया है, 
उदाहरणाथ अथर्व वेद्‌ २० ' »९। १ के निम्न मन्त्र को दे खिये। 


“इन्द्र ऋतु न आभर पिता पत्रेभ्यो यथा | शिक्षा णो अस्मिन्‌ 
पुरुष्टत यामनि जीवा ज्योतिरशीमद्ि॥ ” अ. २० । ७९। १ 


जिस का अर्थ यह हैं कि, ह. ( इन्द्र ) ऐश्वय युक्त प्रभो! 
( पिता पत्रभ्यों यथा ) जिस प्रकार पिता पत्र की कामनाको पण 
करता हे, इस प्रकार त ( नः ऋरतम्‌ ) हमारी कामना वा संकल्प 
को (आभर) पूर्ण कर । हे (पुरुहूत) अनक विद्वानों द्वारा स्त॒ृति 
किये गये परमेश्वर ! ( अस्मिन यामनि ) इस समय( नः शिक्ष ) 


२६ चेदिक करतंब्य शास्त्र । 


हम त्‌ शिक्षा दे, ता कि हम ( जीवाः ) जीव (ज्योतिः अर्शामहि ) 
ज्योति को प्राप्त कर | तात्पर्य यह है कि परमेश्वर ही पिता माता 
के समान हमारे सब मनोरथां को पूर्ण करने वाला है, उसी की 
कृपा से हम दिव्य ज्योति को प्राप्त कर सकते है । 

इस समय तक जो ऊपर मन्त्र डद्धुत किये गये हैं, उन से 
द्व्य आनन्द तथा ज्योति को प्राप्त करना मनुष्य जीवन का ध्येय 
है, यह स्पष्ट प्रतीत होता है; अब दिव्य शान्ति प्राप्त करनेके विषय 
में एक दो वे दमन्त्र दे कर इस विषय का उपसंहार कियाजाएगा। 

अथव १५० वे काण्डका नवप्र सक्त सम्पण इस विषय मे द्वश्टव्य 
है, केवल दो मन्हा यहां उद्धृत करना पर्याप्त है- 

(१) 

“शान्तानि पूर्वेरुपाणि शान्‍्तं नो अस्त रृताकृतम । 

शानन्‍्त भूतं च भव्णं तु सव॑मेव शमस्त नः॥ ” मं. २. 

अथांत्‌ ( प्‌ रूपाणि ) भावी परिवतन के पूर्व दिखाई देने 
वाले रूप ( शान्तानि सनन्‍्तु ) शान्ति देनेवाले हो, ( नः कृता- 
करतम ) हमारे किये हुए ओर न किये हुए सब कर्म (शान्तम 
अस्तु ) शान्ति दायक हो ( भूतं भव्यं च ) भूत और भविष्य 
( शान्तम ) शान्ति युक्त हो ( सर्वम एव ) सभी कुछ ( नः शम 
अस्त ) हमारे लिय शान्ति दायक होवे। ऐसी अवस्था प्राप्त करनी 
चाहिये, जिस से भूत भविष्य वतमान में होने वाली कोई भी 
घटना वा पदाथ हमारी शान्ति को भंग करने बाला न हो सके. 
यह इस वेद मंत्र का स्पष्ट अभिप्राय प्रतीत होता हैं। इसी सक्त 
के अन्तिम मन्त्र का पिछला भाग इस प्रकार है- 

“ ताभिः शान्तिमिः सर्वेशान्तिभिः शमयामोा5हं यदिदह घोर यविदद 
ऋरं यदिद पाप॑ तच्छिवं तच्छान्तं सर्वमेव शमस्त नः॥ "' 
अ. १९।९॥ १४ 


जीवन का अन्तिम उद्देइय २७ 


इस का अर्थ यह है कि उन पृथ्वी जल वायु आदि की शा- 
न्तियों से, उन सब प्रकार की शान्तियों से, ( शमयामः )हम सब 
कुछ शान्त बनाते है (यदिह घोरम ) जो कुछ इस संसार मे भय- 
कर है ( यत्‌ इह ऋरम ) जो कुछ यहां ऋर है, ( यत इृद्द पापम्‌ ) 
ज्ञों कुछ यहां पाप है ( तेन ) वद सब ( शान्तम ) शान्त हो ज्ञाए 
( तत्‌ शिवम्‌ ) वह सब अपनी भयडमकरतादि छोड कर शान्ति 
दायक दो जावे ( सवेम्‌ एव ) सब कुछ ( नः शम्‌ अस्तु ) 
हमारे लिये शान्ति दायक हो जावे। इंश्वर की स्त॒ति, प्राथना, 
उपासना के अतिरिक्त शा भ कर्मों का अनुष्ठान अथवा यज्ञ इस 
ध्येय तक पहुंचनेका मुख्य साधन है ! इस बातकों दिखानेके लिये 
चारो वेदों में पाए जाने वाले पुरुष सक्त के निम्न लिखित प्रसिद्ध 
वेद्मन्त्र का उल्लेख करना पर्याप्त हैं- 


“यशेन यज्ञषमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ ॥ 
ते ह नाक॑ महिमानः सचन्त यत्र पूर्व साध्या: सन्ति दे वा।॥”! 
ऋ., १०। ८९ | १६; यजु. ३१। १६ अथवे. का. ७ । ५। १ 


इस मन्त्र का सरल अर्थ यह है कि ( देवा: 3 ज्ञानी छोगों ने 
( यज्ञेन ) देव पूजा, संगति करण, ओर दान के द्वारा ( यश्ञम्‌ ) 
पूजनीय परमेश्वर की (अयज़न्त) पूजा की (तानि प्रथमानि धर्माणि 
आसन ) वही यज्ञ पद वाच्य देव पजा अ्थांत्‌ विद्वानों वा ईश्वर 
का सत्कार,संगति करण ओर दान सब से मख्य धर्म है। (महि- 
मानः ) महत्व यक्त (ते ) वे देव ( यत्र ) जहां ( पूर्व साध्याः ) 
पर्व सिद्ध ज्ञानी जाते रहे है उसी ( नाक॑ ) दुःख रहित मोक्ष 
स्थान को ( सच्नन्त ) प्राप्त करते है| 


२८ बेदिक कतेव्य शास्त्र | 


यश शब्द,“यजू-देव पूजा संगति-करण-दानेषु /इस अथे वाली 
यज्ञ धात से बना है, अतः उसके उपये क्त अथक विषय मे कोई 
विप्रतिपत्ति नहीं हो सकती । मख्यतः यज्ञ विधायक यजवंद के 
मे अध्याय के प्रथम मन्त्र क॑ “ दंवों वः प्रापंयत श्रेष्ठतमाय 
कमणे ”” ये शब्द स्पष्ट यज्ञ का मख्य अर्थ श्रेष्ठतम करमें हे इस 
बात की सचना द्‌ रहे हैं। एस प्रकार वेद मनन्‍्त्रों के आधार पर 
विचार करने पर दिव्य शान्ति, दिव्य ज्योति और विव्य आनन्द 
अथवा मोक्ष को प्राप्त करना द्वी मन॒ष्य जीवन का अन्तिम ध्येय 
होना चाहिये, यह बात साफ विदित द्वोती है। इन तीनों शब्दों 
की थोडीसी व्याख्या कर देना आवद्यक है, ताकि वैदिक भाष 
स्पष्ट समझ में आजाए । दिव्य शान्ति से अभिप्राय उस मानसिक 
वा आत्मिक शान्ति से है, जिस को प्राप्ति पर सख दुःख, हानि 


लाभ, जय पराजय, शोक हष, निनन्‍दा स्तति, मान अवमान, 
इत्यादि सब द्न्द्रों मं मन समान रूप अथवा क्षोम रहित रहता 


है। दिव्य ज्योतिका तात्पय सर्व व्याप्त भगवान को सत्ता को 
संसार के प्रत्यक पदार्थ और घटना में अनभघ करनका है ओर 
दिव्य आनन्दका आशय- 
“४ आनन्दाद्धथव खल्विमानि भूतानि जायन्ते आनन्देन 
जातानि जीवन्ति, आनन्दं प्रयन्त्यभिसंविशन्ति ।”” 

उपनिषद' के इस वचन क॑ अनसार आनन्द मय भगवान की 
अध्यक्षता में इस जगत का भ्वारा व्यवहार चल रहा हें, यह समझते 
हुए सर्वदा आनन्दित रहने का हैं। दिव्य शक्ति की प्राप्ति 
भी जीवन का ध्येय हे, जिस के विषयम आगे विचार किया 
पयस । इस तृतीय सिद्धान्त के बारे में इतना ही लेख पर्याप्त 

। 








आत्मोपस्य दृष्टि २९ 
चतुर्थ सिद्धांत । 
--करूद--- 
(४) आत्मोपम्य दृष्टि । 


आत्मा की अमरता के विषय में यहां विस्तार से विचार करने 
की आवद्यकता नहीं, क्यों कि यह अत्यन्त प्रश्चिद्ध सिद्धान्त हैं। 
वेद में अग्नि, इन्द्र, इत्यादि नामी से अनक स्थानों पर जीवात्मा 
करा वणन आया हैं। क्र. मं. १। १६७ के निम्न लिखित दो मत्रा 
स्पष्ठ जीवात्मा की शरीर से पथक सत्ता ओर अमरताका प्रति- 
पादन करने वाले हू । 


(१) 
“जीवों मृतस्य चरति स्वधाभिरमत्य मत्येना स योनिः ॥” 
ऋ, १। १६७४ । ३० 

अर्थात्‌ ( जीवः ) जीव ( अमत्ये:ः ) अमर किन्त ( मरत्येन ) 
मरणशील नश्वर शरीर के ( सयोनिः 9) साथ रहने वाला हें, 
वह ( मतंस्य स्वधामिः ) म॒त पुरुषादि प्राणियों की शक्तियों के 
साथ ( चरति ) विचरण करता है। आत्मा यद्यपि स्वयं अमर 
है, तथापि शरीर के अन्द्र प्रवेश करना ही उस का जन्म कहा 
जाता हैं। इस शरीर के छट जाने पर भी जीवात्मा नष्ट नहीं होता, 
किन्त प्राणियाँ की शक्तियों और अच्छे बरे कर्मों के साथ विचरण 
करता है । स्वधा शब्द का अथे स्वकीय धारणा शक्ति यह प्रसिद्ध 
ही है; यहां अभिप्राय कम से मालम होता है | अगला मन्त्र जी- 
वात्मा का ओर भी स्पष्ट वर्णन करता है, यथा- 


३० बेदिक कतव्य दास्त्र | 


“अपइयं गोपामनिपद्यमानमा च परा चल पथिमिश्वरन्तम्‌ । 
स सपभ्यीचीः स विषु्रीवसान आ वरोवर्ति भुधनेष्वन्त:॥ 
ऋ. १। १६७४ । ३२१. 

ज्ञानी पुरुष के मुख से इस मन्त्र का उपदेश कराया गया हैं। 
( अनिपद्यमानम्‌ ) नष्ट न होने बाले अर्थात्‌ अमर ( आ च परा- 
च ) इधर उधर ( पथिभिः चरन्तम्‌ ) अनेक मार्गों से भ्रमण 
करने वाले ( गोपाम्‌ ) इन्द्रियों के रक्षक वा राजा इस जीव को 
( अपब्यम्‌ ) में ने देख लिया है । इस जीवात्माका साक्षा- 
त्कार कर लिया है। ( सः ) वद्द जीवात्मा का ( सपभ्रीचीः ) 
अनुकूल अथवा सुखदायक ( सः ) वही ( विषचीः ) प्रतिकूल 
योनियों को ( बसानः ) धारण करता हुआ ( भुवनेषु अन्तः ) 
लोको के अन्दर ( आवरीवर्ति ) बार बार चक्‍कर लगाता है। 
भावार्थ यह है कि, जीवात्मा अमर और इन्द्रियादि का अधिष्ठाता 
है वही अपने कर्मो के अनुसार भिन्न भिन्नयोनियों में प्रवेश करता 
है। इस प्रकार शरीर के नष्ट होने पर भी जीवात्मा का नादा 
नहीं होता इस सिद्धान्त को समझलेने से मनुष्य का जीचन क्वि- 
तना उच्च हो सकता है इस की कठ्पना सुकरात, वीर दृकीकत, 
ऋषि दयानन्द,आदि धर्मवोरोंके चरित्र पढनेस की जा सकती है। 

यह इन्द्र ( जीव ) ही शरीर रूपी जगत्‌ का एक मात्र अधिष्ठाता 
हे ओर इसके अन्द्र काम क्रोधादि सब दशात्रुओंकों वश में करने 
की पूर्ण शक्ति विद्यमान है, इस बातकों प्रमाणित करनेके लिये 
निम्न लिखित मन्त्र उद्घृत किये जाते हैं- 

र्‌ 
“अहमस्मि सपत्नहा इंद्र इवारिष्टो अक्षतः । 
अधः सपत्ना में पदोरिमे सर्वे अभिष्ठिताः॥ ” 
ऋ्‌. १०।१६६।२ 


आत्मोपम्पदृष्टि । ३१ 


यह मन्त्र आधिभोतिक अर्थ में समाज विधातक दत्रओं ओर 
आध्यात्मिक अथ्थे में आत्मा की शक्ति को क्षीण करने वाले काम 
क्रोधादि शत्रुओ को पृण रुपसे वश में करने की शक्ति आत्मा 
के अन्द्र हे इस भावकों सुचित करता है। दब्दार्थ इस प्रकार 
है ( अहम्‌ ) में आत्मा ( सपत्न-द्वा ) शत्रुओं का नाश करने 
वाला ( अस्मि ) हूं, ( इन्द्र इव ) सर्वेश्वयं यक्त परमेश्वर की 
तरह में मी ( अरिष्ठ: ) अमंगल रहित और ( अक्षतः ) रोगादि 
बाधा रहित हूं । ( इमे सपत्ना: ) ये सब काम क्रोधादि शत्र ( मं 
पदोः अधः ) मेरे पेरों के नीचे ( अभिष्ठिताः)खडे हुए हैं, अर्थात 
इन आन्तरिक ओर बाह्य शत्रओं की कोई ताकत नहीं कि वे मझ 
आत्मा को अपनी अधीनता में रख सके। क्षत्रिय बाह्य दशात्नुओं 
का सामना करने के लिय अपन आअन्द्र इस प्रकार का साहर 
ओर आत्म विश्वास उत्पन्न करे, जिससे शात्र उसका कुछ न 
बिगाड सके। इस प्रकारक वेद मन्त्रों में में समझता हूं, कि अध्या 
त्मिक ओर आधिभीतिक दोनां ही भाव अभिप्रेत हैं । 

( २ ) इस इन्द्र ( जीव ) की शक्ति के विषय में ऋ १०॥४८॥५ 
का निम्न लिखित मन्त्र देखने योग्य है।-- 
“४ अहमिन्द्रो न परा जिग्य इद्धनं न मृत्यवे अवतस्थे कदाचना॥”? 

यहां इन्द्र पद से इंश्वर ओर जोव दोनों का ग्रहण है। जीव 
पक्ष में मन्त्र का अर्थ यद्द होगा कि,( अदम ) में ( इन्द्रः ) ऐेश्वये 
यक्त वा शक्तिशाली आत्मा हूं, में यद्द शरीर नहीं हूं, ( घनं न परा 
जिग्ये ) में अपने सामथ्य रूपी अमदय घन को नहीं खोऊंगा ! 
में ( मृत्यवे ) म॒त्युके लिये ( कदाचन ) कभी (न अवतस्थे ) 
नहीं खडा होता, अर्थात मझ आत्मा की कभी मत्य नहीं हो 
सकती । इस प्रकार यहां आत्मा की अमरता तथा शरीरसे पथक 


निकाकत 


सत्ता का स्पष्ठ प्ातपादन कया राया हैं। जपन का शरार स॑ 


वैदिक कर्तव्य शास्त्र। ३२ 


पृथक समझते हुए अपनी दिव्य शक्ति की वद्धि के लिये प्रत्येक 
व्यक्ति को सदा यत्न करना चादिये यह इस मंत्र का भावार्थ है। 


( ३ ) इन्द्र ( जीव ) की इस गुप्त शक्ति को बढाने के लिये 
आत्म विश्वास की बडी भारी आवद्ययकता है, अतः वेद मंत्रों में 
यार यार आत्मविश्वास व्धेक भावनाओं का निर्देश किया गया 
है; उदाहरणार्थ अथवे १९ | ५१ में इस भावना को धारण करने 
का उपदेश हें- 


“४ अयुतोःहमयुता म आत्मायुतं में चक्षरयुतं में श्रोत्नमयु ता 
में प्राणोश्युतो में अपानो थ्यूतों में व्यानों ध्यूतोःहं स्चेः ॥!! 
जिस का अर्थ यह है कि ( अहम्‌ )में (अयुतः) सर्वेथा अपरा- 
जित हूं, मुझे कोई दबा नहीं सकता, ( में आत्मा अयुतः ) मेरा 
आत्मा विजयी स्वाधीन वा पराक्रमी है, किसी से दषने वाला 
नहीं है, ( में चक्ष :, श्रोच्न, प्राणः, अपानः, व्यानः अयुताः ) मेरे 
सब इन्द्रिय तथा प्राण शक्ति शाली हैं, ( अयतः अहं सबः ) में 
सारे का सारा अयुत अथांत्‌ पराक्रमी, अधृष्य हूं, संसार को 
कोई शक्ति नहीं कि जो इस आत्म! को दबा कर रख सके, इस 
प्रकार की भावना धारण कर ने से द्वी आत्मिक दिव्य शक्ति 
का प्रकाश होता है। अपने को द्वीन दीन दुर्बल मानने ओर दिन 
रात निर्बेलता के विचार रखने से आत्मा की शक्ति क्रमशः क्षीण 
हो जाती है, अतः बेसे अवेदिक भावों को घारण करना सर्वेथा 
अनचित है | वेद मे परमेश्वर को “ आत्मदा . ओर “ बलदा 
( ऋ १० । १११।२ ) अर्थात्‌ आत्मिक शक्ति ओर शारीरिक बल 
को देने वाला बताया गया है, ओर “ बलमसि बल॑ मयि धेहि ” 
श्यादि मंत्रों द्वारा उसी से बल की प्राथेना की गई है क्यो कि 
सम्पूर्ण शक्ति का स्रोत वही है। इस प्रकार वेद की दृष्टि में ईश्वर 


आत्मौपस्पदृ ष्टि । ३३ 


भक्ति और आत्मविश्वास से गृप्त आत्मिक दिव्य शक्ति की वद्धि 
होती है, यह बात स्पष्ट हो जाती दे । 

अब सथ प्राणियों में सुख दुःख अनुभव करने वाले आत्मा की 
सत्ता को मानते हुए अपने समान उनके साथ व्यवहार करना 
चाहिये, इस सिद्धान्त की पुष्टि में एक दो वेद मन्त्र उद्धुत करके 
अगले विषय को लेंगे । इस विषय में यजु० अ०४० के थे दो मन्श्र 
विचारणीय हैं,-- 

यस्त सर्वाणि भृतान्यात्मन्नवानपद्यति । 
सव-भतेष चात्मानं ततों न विचिकित्सति ॥ 
यजु. ४७। ६ 

अर्थात्‌ ( यः तु ) जो तो ( सर्वांणि भूतानि ) सब भतों को 
( आत्मन्‌ एच ) आत्मा--पर मात्मा में ही ( अनपद्यति ) देखता 
है, (सव भूतेष च) ओर सब प्राणियामें (आत्मानम अनुपद्यति) 
विद्यमान आत्मा को देखता है, ( ततः ) उस ज्ञान होनेके पश्चात 
( न विचिकित्सति ) वह आत्मा की सत्ता म कभी सन्‍्देह नहीं 
करता, अथवा “ विजुग॒प्लतों ! इस पाठ को मानने पर वह 
सर्व भूतों में व्यापक एक परमात्माको मानने वाला ओर सब 
प्राणियों में अपने ही समान सुख दुःखका अनभव करने वाला 
आत्मा विद्यमान है । इस बातको मानने वाला ज्ञानी कभी किसी 
से घणा नहीं करता, यह वेद मन्त्रका स्पष्ट अभिप्राय है। अपने 
पेट को भरने के लिये निरपफ्राध प्राणियों के गले पर छरी 
चलाना वदकी आज्ञा के स्पष्ट विरुद्ध हे, यह इसी से ज्ञात हो 
सकता हैं । 

दूसरा मन्त्र इस प्रकार है-- 
« यसिमिन्सर्वाणि भूतान्यात्मेवाभूद विज्ञानतः ॥ 
तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनपद्ययतः ॥ ”” यज्ु. ४० । ७ 
डर 


३७. वैदिक कतंव्य शास्त्र । 
| 


इस मंत्र के अर्थ के विषय में विचारकां के अन्द्र मतभेद है, 
तथापि हमारे विचार में इस का अर्थ यह है, कि ( यस्मिन्‌ ) 
जिस अवस्था विशेष मे ( विज्ञानतः ) ज्ञानी पुरुष की दृष्टि मे 
( सर्वांणि भूतानि ) खब प्राणी ( आत्मा एवं अभूत्‌ ) अपने 
आत्मा के ही समान दो जाते हें, अर्थात्‌ जब पुरुष अपने आत्मा 
फे समान सब के अन्द्र समान रुप से आत्मा को जानते हुए 
सब के साथ प्रेम करने लगता है, ( ततन्न ) उस अवस्था विशेष 
में ( एकत्वम्‌ अनुपश्यतः ) सब प्राणियों में आत्म-दृष्टि से एकता 
को अनुभव करने वाले ज्ञानी के लिये ( कः मोहः ) मोह क्‍या 
ओर ( कः शोकः ) शोक क्या रह सकता है? 

“ आत्मव॑त्सघंभूतानि यः पदयति स पडितः । ”' 

इस प्रसिद्ध उक्ति के अन्दर पाये जाने वाले तत्व का ही गुप्त 
रूप से इस वेद मंत्र के अन्द्र उपदेश किया गया है। इस विषय 
में ओर कुछ लिखने की घिशेष आवश्यकता नहीं । कतंव्य शास्त्र 
के साथ अथवा जीवन की पवितन्नता सम्पादन करने के साथ 
इस आत्मा की अमरता-आत्मीपस्य दृष्टि आदि विषयक सिद्धान्त 
का कितना घनिष्ठ सम्बन्ध है यह बात थोडी गम्भीरता से चिचार 
करने पर स्पष्ट श्ञात हो सकती है। 


पृ०चम सिद्धान्त । 
(५) कर्म नियम । 


सर्वेज्ञ परमेश्वर की अध्यक्षता में संसार के अन्दर जो अटल 
नियम कार्य कर रहे है, यह कम नियम उन्हीं में से एक हैं। पर- 
मेश्वर कम फल दाता है ओर जीव को अच्छे बुरे कर्मों का फल 
अवश्य ही भोगना पडता है. इस बात का प्रतिपादन करने वाले 


कम नियम । ३५ 


वेद में सेकडो मंत्र पाए ज्ञाते हैं, ज्ञिन में से केवल दो तीन का 
निर्देश करना यहां पर्याप्त हे । इन में से प्रथम ऋग्वेद मं. १ सू- 
१६४ का २० वां मंत्र हे, जिस में जीव इंश्वर की दो पक्षियों के रूप 
में कठपना करते हुए यह कहा है कि-- 


(१) 
“द्वा सुपणां सयुजा सखाया, समान वृक्ष परिषस्वजाते । 
तयोरन्यः पिप्पल स्वाद्वत्यनश्षन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ ” 

अर्थात्‌ (समाने व॒क्षे) अनादि द्वोने से समान प्रकृति रूपी वृक्ष 
पर ( सयुजा ) एक दूसरे से योग करने वाले [ क्यो कि जीव 
इ ध्वरका सम्बन्ध व्याप्य व्यापक, उपासक उपास्य, पुत्र पिता 
आदि का है ] ( सखायो ) परस्पर मिन्ररूप ( द्वा सुपर्णा ) दो 
पक्षी (परिषस्वजाते) मिल कर बेठते वा एक दूसरेका अलिडःगन 
करते हैं । ( तयोः अन्यः ) उन दोनों में से एक पक्षी ( जीवात्मा- 
रूपी ) ( स्वादु पिप्पलम अत्ति ) स्वादु फलका भोग करता है, 
( अन्यः ) दूसरा ईश्वररूपी पक्षी ( अनश्षन्‌ ) स्वयं भोग न करते 
हुए केवल ( अभि चाकशीती ) साक्षी बन के देखता रहता 
है । स्वादु फल यह यहां उपलक्षण मात्र है, बुरे कमंका फल बुरा 
ही भोगना पडता है| मं. २२ में ' मध्चदः ' यह जीवों का विशे- 
घण और ' तस्येदाहुः पिप्पल॑ स्वाहग्र ” इन शब्दों द्वारा जीवोके, 
कर्मके अनुसार स्वादु मधुर ओर कटु फल चखनेका साफ तौर 
पर निर्देश किया गया है | अथर्व का ४। १६ के कुछ मन्त्र पहले 
उद्धृत किये जा चुके हैं। दो पक ओर मन्त्र इस विषयमे अत्यन्त 
उपयोगी होने के कारण यहां उद्धुत किये जाते हैं-- 

“ “ उत यो द्यामतिसर्पात्परस्तान्न स मुच्याते वरुणस्य राशः । 
'दिवस्पशः प्रचरन्तीद्मस्य सहस्त्राक्षा अति पह्यन्ति भूमिम्‌॥” 
आअ० ४ । १६। ४ 


३६ वैदिक कर्तव्य शास्त्र। 


इस मन्त्र में आलडकारिक तारे पर अटल कर्म नियम का 
वर्णन किया गया है | शब्दार्थे इस प्रकार दै-- 


( उत यः द्याम्‌ परस्तात्‌ अति सर्पांत )जो द्युलोक के भी पार 
चला ज्ञाए वह भी ( वरुणस्य राशः ) सर्वोत्तम इंश्वरके पाश 
वा राज्य से ( न मुच्याते ) नहीं छूट सकता । (अस्य) इस पर- 
मेश्वर के ( दिवस्पशः ) दिव्य गुप्त चर ( इदं प्रचरन्ति ) इस 
सारे लोक में विचरण करते हैं, ( सहस्त्राक्षाः ) सहस्त्र नेत्र रखने 
वाले के समान वे दिव्य गुत चर अथवः अटल कमांदि विषयक 
नियम ( भूमिम्‌ अति पश्यन्ति ) प्रथिवी का अच्छी प्रकार निरी- 
क्षण करते है। वेद सर्वेज्ष भगवान का काव्य है, अतः उसके वर्णन 
प्रायः कविता की दष्टि से ही मान कर तात्पय समझना चाहिय, 
अन्यथा केवल शब्दा्थ समझने से कुछ काम नहीं चल सकता। 
यह बात स्पष्ट है कि ऊपर के मन्त्र में वरुण के गघचरों से तात्पये 
) सा फरिद्दतों वा भूतों का नहीं अपितु विश्व व्यापक स्थिर 

दे नियमों का हे। ये नियम समान रूपसे सर्वेत्र भूलोक 
अन्तरिक्ष ओर च्लोक में कारय कर रहे है, अभिप्राय यह है कि 
मनष्य पहाड की चोटी पर हो, गफाके अन्दर हो, अथवा समद्र 
के बीचम हो, कहीं भी अपने किये हुए अच्छे या बरे कर्मों के 
फलसे वह छटकारा पा नहीं सकता। वरुण के पाशो से भी वेद 
प्रायः इसी अटल नियम का वर्णन करता है, यथा इसी सक्त के 
मं. ७ में- 

“ शर्तेन पाशैरभिधेद्दि वरुणेनं मा ते मोच्यनूतवाडः नचक्षः ।” 

ये जो शब्द आये हैं इन का स्पष्टीकरण कम नियम के आधार 


पर ही किया जा सकता है। मन्त्र का अर्थ उस के अनुसार यहद्द 
दोगा कि, है ( नुचक्षः वरुण ) मनुष्यों के कार्यो का निरीक्षण 


कम नियम | ३७ 


करने वाले सर्वोत्तम परमेश्वर ! ( पन॑ ) इस पापी को ( श्तेन 
पाशे) ) सेकडों पाशों से ( अभिधेद्दि ) धारण करो अथवा बांध 
दो । ( अनुत-वाक्‌ ) असत्य भाषण करने वाला पुरुष (ते) 
तेरे बन्धनोंसे ( मा मोचि ) न छूटे | इस प्रकार यह स्पष्ट है कि, 
बेद में अनेक स्थानों पर स्पष्ट वा आलडःकारिक रीतिसे कमे 
नियम को स्वीकार किया गया है| परमेश्वर के लिये ' विध्कता। 
दब्दका प्रयोग प्रायः वेद में पाया जाता है, जिस का मुख्य अर्थ 
ही कम फल दाता है । जीव के कर्मों के अनुसार अच्छी बुरी 
योनियां में जाने का पहले वर्णन किया जा चुका है । 


किन्तु इस विषय में एक संशय प्रायः उत्पन्न होता है। 
यदि सचमुच वेदके अनुसार किये हुए कर्म नाश किली भी अ- 
वस्था में नहीं हो सकता, तो प्राथेना करने की आवद्ययकता कया 
है? इस के उत्तर में निवेद्न यह है कि प्रार्थना का उद्देश्य अपने 
अन्द्र निरभिमानता तथा परमेश्वरको सहायक जानते हुए उत्साह 
पैदा करना है, न कि किये हुए पाप से छुटकारा पाना। जहां 
जहां पापसे छुडाने की प्राथनाए पाई जाती हैं, वहां भावी पापसे 
“मुक्त कराने अथवा किये हुए पापको फिर न करने का ही तात्पर्य 
समझना चाहिये । उदाहरणाथे- 


“ यद्‌ भ्रामे यद्रण्ये यत्सभायां यदिन्द्रिये । 
यदे नश्वकृमा वयमिदं तदवयज़ामहे स्थाहा ॥!! 
यह यजवेद के ३ य अध्याय का ४५ वां मंत्र है। इस के अन्द्र 
ग्राम, अरण्य, सभा, इन्द्रिय आदिम (वर्य यत्‌ एनः चक्रम )हमने 
जो पाप किया है (तत्‌ इृ्दं) उस इस सारे पाप को (अवयजामहे ) 
हम दूर करते हैं, अथांत्‌ भविष्य में न करने का निश्चय करते है 
पेसा कद्दा है जो भावी पाप से निवृत्ति का निर्देश करता है। 


वेदिक कतंव्य शास्त्र। 


“ क्ृतं चिदेनः प्रमुम॒ग्ध्यस्मत्‌॥ 
राजन्नेनांसि शिक्षथः कृतानि ॥*' ऋ- १। २७ 


इत्यादि मंत्रों में यद्यपि ऊपर से किण गये कर्मो के फलसे छुडाने 

का भाव प्रतीत होता है, पर गम्भीरतासे थोडा विचार किया जाय 
तो डनके अन्द्र उन भूत काल में अशान से किये हुए पापों को 
फिर न करने का भाव ही प्रधान मालूम देने लगता है। इस प्रकार 
गोस्वामी तलूसीदास ने ' कमे प्रधान विश्वरचि राखां, जो जस 
करहि सो तस फल चाखा ' इन सन्द्र शब्दों में जिस कर्म नि- 
यम का प्रतिपादन किया है, वह वेद्‌ के अन्दर किस तरह पाया 
जाता हैं, यद्द संक्षेप से दिखाने के अनन्तर अब हम बवेदिक कतेंव्य 
शास्त्र के छटे आधार भूत सिद्धान्त पर प्रकाश डालने का यत्न 
करंगे। 

पष्ठ सिद्धांत । 

आया कि 0 के... | का 

(६ ) पाप निवात्ते के लिये निश्चय । 


दिव्य ज्योति को प्राप्त करना वेद के अनुसार मनुष्यजीवन का 
एक म॒ख्य ध्येय हे, यह ततीय सिद्धान्त की व्याख्या “-म॑ दिखाया 
जा चुका है| इस विषयमे अन्य प्रमाण उद्धृत करने की आवद्य- 
कता नहों, तथापि अन्धकारलसे ज्योति की ओर जाने का प्रयत्न 
करना प्रत्येक व्यक्ति का मुख्य कर्तव्य है, इस भावना को स्पष्ट 
करने के लिये ऋ० प्रथम मण्डलूक ५० वे सृक्तके सप्रसिद्ध दस - 
वे मन्त्र का उल्लेख करना यहां अनुचित न होगा जो इस प्रकार 
दवय तमसस्परि ज्योतिष्पश्यन्त उत्तरम्‌ । 
देव॑ देवन्रा सूर्यमगन्म ज्योतिरुत्तमम्‌ । 


पापनिवत्ति के लिये निश्चय | ३९, . 


अर्थात्‌ ( बयं ) हम सब ( तमसः परि ) अन्धकारसे परे 
( उत्तरं ज्योति: ) श्रेष्ठ आत्मिक ज्योति को ( उत्‌ पश्यन्तः ) 
भली प्रकार देखते हुए ( देवं॑ देवत्रा ) सूर्यादि दे वो के भी प्रका- 
शक ( सर्यम ) अन्धार निवारक ( उत्तमं ज्योतिः ) सर्वोत्कृष् 
परमेश्वर की ज्योति को ( अगन्म ) प्राप्त करे । प्रकृति अचेतन 
होने के कारण अन्धकार मय अवस्था मे हे, उलक अन्दर दिन 
रात मग्न रहना अर्थांत लोकिक विषयों का हर समय चिन्तन 
करते रहना, अपने को आध्यात्मिक अंधेरे के अन्द्र रखना हे | 
आत्मा चेतन होने के कारण एक विशेष ज्योति रखता है, अतः 
प्रति ओर उसके तत्तों से बने हुए इस शरीरके विचार से 
उठ कर आत्म तत्त्व का चिन्तन करना चाहिये, ओर फिर सब 
उज्योतियों के आदिस्लोत सम्पर्ण आत्मिक अन्धकार को दूर करने 
वाले भगवान का चिन्तन करना उचित है; जिस की ज्योति 
ये सय चन्द्रादि सब देव प्रकाशित दो रहे हे, 


“तमेव भान्‍तमनु भाति खर्चे 
तस्य भासा सर्वेमिदं विभाति ॥ 
इन्ह्दी शब्दों में ददनिषद्‌ ऊपर कहे हुए भाव को प्रकाशित 
करती है| वह ब्रह्मकी ही ज्योति हे जिशलके विषयम उपनिषदो मे 
लिखा है, कि-- 
४ भिथते हृदयग्रन्थिडिवन्ते सवसंशयाः ' 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन दृष्ट परावरे ।' 
अर्थात उस ब्रह्मक दर्शन करने पर हृदय की ग्रन्थि अथवा 
काम वासना सब नष्ट हो जाति हे, सब सन्देह एक दम काफर 
हो ज्ञाते हैं ओर बन्धन में डालने वाले सब कर्मों का क्षय हो 
जाता है। इस सर्वोत्कृष्ट ज्योति को प्राप्त करने का प्रत्येक व्यक्ति 
को अवद्य यत्न करना चादिये। 


बैदिक कतव्य शास्त्र | 


“ अमृतत्व की प्राप्ति ” मनुष्य .जीवन के ध्येयों में से एक 
मुख्य ध्येय है, इस विषय के प्रमाणों को भी ततीय सिद्धान्त 
की व्याख्या करते हुए उद्घृत किया जा चुका है, तथापि इस 
विषयमें यजुर्बेद के ३ य अध्यायका ६० वां मन्त्र द्रष्टव्य है जो 
निम्न प्रकार है । 


“ आ्यम्बक यजामहे सुगन्धि पुश्विधेनम्‌ | 
उर्वार्कमिव बन्धनान्मृत्योम क्षीय मामृतात्‌ ॥! 


इस मन्त्र का अर्थ यह है कि हम सब ( स॒गन्धिम्‌ ) उत्तम 
सुगन्धित पुष्पादि जिस ने बनाये है, ऐसे ( पुश्विधेनम्‌ ) पुष्टि 
की वृद्धि करने वाले पोषक ( त्यम्बकम्‌ ) शान कर्म उपासना 
विधायक वेद जिस के नेत्र के समान दृशन कराने का साधन 
हैं, ऐसे परमेश्वर की ( यजामहे ) पूजा करते हैं । ( उर्वारुकम्‌ ) 
फल विशेष ( बन्धनात्‌ इब ) जैसे अपनी डारी से अलग होता 
हे, बेसे में ( मुत्योः मुक्षीय ) मृत्युले मुक्त दोऊं, मृत्यु के बन्धन 
ओर भय से अपने को छुडा ल; किन्तु (मा अमृतात्‌ ) अमृतत्व 
से कभी न छूटू। उयम्बकम्‌ के उक्त अर्थ के लिये आधार “ बेद- 
श्यी शत्रिनेत्राणी ' आदि स्कन्दपुराणायक्त वचन हैं। आध्यात्मिक 
अर्थ में मृत्यु ओर अमृत पर्दों के भांव को स्वयं ऋग्वेद में ' यस्य 
चछाया अमृत यस्य मृत्यु,” इन शब्दों द्वारा स्पष्ट किया गया है, 
जिनका तात्पर्य यह है, कि भगवान्‌ की शरण में रहना अथवा 
दिन रात भगवान्‌ के चिन्तन में तत्पर रहना और उस पर भरों- 
सा रखना यही अमृत ओर डस से दूर रहना अथवा उस का 
क्षणिक विषयों का चिन्तन करना यही मृत्यु है। कडोपनिषत्‌ 
के अन्दर- 


पाप निधृत्ति के लिये निश्चय । ४१ 


“४ परायः कामानन संयन्ति बालास्ते 
मृत्योयन्ति विततस्य पाशम ” 

इन शब्दों के द्वारा इसी वैदिक भाव की व्याख्या की गई है 
जिन का अर्थ यह हे, कि मर्ख लोग क्षणिक्र बाह्य विषयों के पीछ 
दौड कर अपने को मृत्यु के फेले हुए जालमे डालते हैं। इस 
प्रकार मृत्युसे अमृत की ओर जाने का अभिप्राय क्षणिक विषयों 
से स्थिर शाश्वत जीवेश्वरादि आध्यात्मिक विषयों के चिन्तन 
करने का हे, यद्द स्पष्ट हो सकता है । 

अब पापसे पुण्य मार्ग की ओर आनका यत्न करना चाहिये; 
इस भाव की थोडी सी व्याख्या करनी है। वांस्तवमें देखा जाप 
तो यहीं किसी भी कतव्य शास्त्रका आधाग्भूत मख्य सिद्धान्त 
है । इस विषयके स्पष्टीकरण के लिये निम्न लिखित तीन चार 
मंन्त्री पर विचार करना चाहिये । 

( १ ) परि माश्ने दुश्वरिताद बाधस्वा 
मा सचरिते भज ॥ यज . ४ | २८ 

अर्थात है ( अग्ने ) ज्ञान स्वरुप परमेश्वर ! ( मा ) मुझे 
( दुश्वरिताद ) दुए चरित्रसे ( परि बाधम्व ) दूर रखो ओर 
( मरा सचरिते भज ) अच्छे चरित्र में मझे सद! प्रीतियक्त करो। 
में सब दुष्ट व्यवद्दारोको त्याग कर उत्तम चरिश्र वाला बन; यह 
इस मंत्रका स्पष्ट भाव है । 

( २) ऋ. २। २७। ५ का निम्न मंत्र भी उसी भावका समर्थन 
करने वाला है। यथा- 

“युप्माक॑ मित्रावरुणा प्रणीतो परि श्वश्नेव, दुरितानि वज्याम ” 

अर्थात्‌ ( मिश्रावरुणों ) मित्र दश्टिसे सब को देखने वाले श्रेष्ठ 
सज्जनों वा अध्यापक व उपदे शक लोगो!(यष्माक॑ प्रणीती)त॒म्द्दारे 
नेतृत्व में ( श्वश्रा इव) गतेंकी तरह सब पापोका परित्याग करू । 


वेदिक कतंव्य शास्त्र । 


इस मंत्रमे पापकी गत वा गढे के साथ जो उपमा दी गई है, वह 
बडी महत्व पूर्ण है। जो पुरुष श्रेष्ठ लोगो की संगतिमें रहकर 
उनके साथ उत्तम मार्ग पर चलता है वह्दी अवनति की तरफ 
से जानेवाले सब पापोसे अपनेको शीघ्र मुक्त कर लेता है यह 
भाव मंत्र के अन्दर सचित किया गया है | 


(३ ) सामवेद पर्वाचििक ५। १। ७ म॑ भी बडी उत्तमता से 
सब प्रकार के पाप ओर दु४ विचारों से दूर रहने की प्रार्थना की 
गईं हे, जो इस प्रकार हे- 


“ अपामीवामप सूधमपसे घत दुर्मतिम्‌ । 
आदित्यासी युयोतना नो अंहसः ॥” 


अर्थात ( आदित्यास; ) हे सूये के समान तेजस्वी महात्मा 
पुरुषो ! ( अमीवाम्‌ अप ) रोग को दम से दूर करो ( सृ धम्‌ 
अप ) हिसा के भाव को हम से दूर करो ( दुमेतिम्‌ ) दुष्ट बुद्धि 
वा हीन विचार को ( अप सेघत ) दूर भगाओ, (नः ) हमें 
( अहसः ) पापसे ( ययोतन ) दूर करो । न केवरू बाह्य थाप 
किन्तु दुषट विचार, दिसादि दुष्ट भाव तथा उनके परिणाम रोगा- 
दि से अपने को महात्माओं के संग द्वारा दूर रखने का सुन्दर 
उपदेश इस साम के मन्त्र में पाया जाता हें, जो बार बार मनन 
करने योग्य हे । 


पाप स पुण्यमा्ग की ओर आने में कई कठिनाइयां आती हैं। 
अनेक प्रकार की विघ्न बाधाएं उपस्थित द्वोती है अतः वेद मन्त्रों 
में इस विषयक दृढ निश्चय को अत्यावद्यक माना गया है । निम्न 
लिखित तीन चार मन्त्र इस विषय में विशेष द्वश्व्य हैं । 
( १ ) यो नः पामन्न ज़हासि तमु त्वा जदहिमों वयम्‌ ॥ 
अथवे ६।२६। २ 


पाप निवृत्ति के लिये निश्चय | 8३ 


अर्थात £ पाप्मन ) हे पाप (यः ) ज्ञो त ( नः ) हमें 
( न जद्ासि ) नहीं छोडता (त॑ त्वा ) उस तझ को ( वयं ) 
हम ( उ ) निश्चय से ( जहिमः ) छोड देते हैं। एक वार जब 
पुरुष पाप के अन्द्र फंस जाता है तो उस से छटकारा पाना कठिन 
हो जाता है | कई वार उस पापका दास बन कर मनष्य न चाहते 
हुए भी बार बार पाप कर बेठता हे किनत दरढ निश्चय के द्वारा 
मनष्य पाप पर विजय प्राप्त करने में अवश्य ही सफल होता है। 
गीता में अज़न का -- 


“ अथ केन प्रयुक्तोध्यं पापं चरति पूरुषः। 
अनिच्छन्नपि वाष्णय बलादिव नियोजितः॥ 
भ० गी० ३ । ६३ 
यह प्रश्न वेद मन्त्र के प्रथम भाग की ही पक प्रकार से प्रश्न 
रूप में व्याख्या है। दृढ निश्चय के सिवाय पांप को छोडने का 
ओर कोई उपाय नहीं, इस विषयम अथर्व ७। १७। ५ का निम्न 
मन्त्र देखिये -- 


(२ ) “ दोष्वप्न्यं दौर्जीवित्यं रक्षा अभ्वमराय्यः । 
दुर्णाम्नीः सवोः दुर्वांचस्‍ता अस्मन्नाशयामसि ॥” 

अर्थात्‌ ( दोष्वप्न्यं ) दुष्ट स्वप्न आना (दौजोंवित्यं) दुष्ट जीचन 
व्यतीत करना (अभ्व॑ रक्ष:) बडा भारी राक्षसीय भाव ( अरायय: ) 
अनैश्वय ( दुर्णाम्नी: ) दुष्ट नाम वाली ( सववाः ) सब (दुर्वाचः) 
दुए वाणियां ( ताः ) उन सब को ( अस्मत ) हम सब से (नाश 
यामसि ) नाश करते हैं । “ अभ्वं रक्षः ” से अभिमान स्वार्थ 
भाव से मालम होता है जो राक्षसी प्रकृति के लोगो का विशेष 
चन्ह है | जाभ्रत्‌ स्वप्न दशा में तथा शरीर मन वाणी के द्वारा 
किसी भी प्रकारके पाप को न करने का ओर जो जो पाप हो चके 


वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


हैं उन को भविष्य में न होने देने का निश्चय करना चाहिये यह 
इस वेद मन्त्र का तात्पये है जो निःसन्देद्द अत्यत्तम है। पहले 
दिखाया जा चका है कि मनष्यके आत्मा के अन्दर दिव्य शक्ति 
विद्यमान है उस दिव्य शक्ति को प्रयोग में लाते हुए प्रत्येक व्यक्ति 

पाप पर विजय प्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिये। आलस्य 
प्रमाद के कारण उत्तम ऐश्वये से वंचित रहना भी एक बडा भारी 
पाप है । मानसिक दुष्ट विचार ही पहले पहले मनुष्य को पाप में 
प्रवत्त कराते हैं, अतः जब मन के अन्दर दुष्ट विचारों का उदय 
हो उसी समय मन को वेदके शब्दों में यो कहना चाहिये । 


( ३ ) परोपेड्ि मनस्पाप किमशस्तानि शंससि। 
परेददि न॒त्वा कामये वुक्षां वनानि संचर 
गहेष गोषु मे मनः ॥ आ० ६8०१ 


अर्थात्‌ ( पाप मनः ) है पापी मन ( परा उपेहि ) त्‌ दूर भाग 
जा। ( किम अशस्तानि शंससि ) त्‌ क्यों मुझे बुरी बातो का 
उपदेश करता है (परेहि) भाग जा दूर भाग जा (न त्वा कामये ) 
में तुझे नहीं चाहता | त्‌ चला जञा ( वक्षां वनानि संचर ) वक्ष 
और वना के अन्दर जा कर त संचार कर; यहां तेरे लिये कोई 
स्थान नहीं ( मे मनः ) में रा मन ( गहेष ) घर क व्यापारों में 
और ( गोष ) गो रक्षादि विषयक विचारों में लगा हुआ है अतः 
उस में तझ पाप क प्रवेश का कोई द्वार नहीं हैे। इस मन्त्र का 
भाव कितना उत्तम है यह प्रत्येक विचार शील व्यक्ति स्वयं जान 
सकता है। इस प्रकार रढ निश्चय के द्वारा आत्मा की प्रेरणा से 
पाप से पुण्यमार्ग की ओर आकर अपने जीवन को पवित्र बनाने 
का प्रत्येक व्यक्ति को यत्न करना चाहिये यद वेद मन्त्रोका स्पष्ट 
अभिप्राय है। 


सम विकास । ६ 


सप्तम सिद्धान्त | 
(७ ) सम विकास । 


शारीरिक मानसिक तथा आत्मिक दाक्तियोंका समविकास होना 
चाहिये यह वेदिक कतेव्य शास्त्र का अत्यावश्यक सिद्धान्त 
है। वेद के अनुसार यह समविकास ही उन्नति का मूल मन्त्र है। 
इस सिद्धान्त को भली भान्ति समझने के लिये निम्न लिखित 
बंद मन्त्रों का मनन करना चाहिये | 


(१) सं वर्चला पयसा स॑ तनूभिरगन्मृददि मनसा सं शिवेन । 
त्वश सुदत्रो विद्धातु रायोश्नुमाष्टु तन्‍्वों यद्‌ घिलिश्म्‌ ॥ 
यज॒. २। २४ 


अर्थात्‌ हम सब ( वबर्चंसा सम्‌ अगन्महि ) तेज से संयुक्त हो 
( पयसा सम्‌ ) बल दायक दुग्धादिरस से संयुक्त हो ( तनुभिः 
सम्‌ ) उत्तम पुष्ट शरीरों से ओर ( शिवेन मनसा ) शुभ विचार 
करने वाले मन से ( सम्‌ अगन्महि ) संयुक्त हो ( सुदत्रः ) उत्तम 
दान शील ( त्वष्टा ) तेजस्वी पुरुष या प्रजापति परमेश्वर ( रायः 
विद्धातु) हमारे अन्दर सब तरह का ऐश्वर्य धारण करे (तन्वः) 
शरीर की ( यद्‌॒ विलिष्टम्‌ ) जो न्यूनता वा दोष है उसे ( अनु- 
माएु. ) वह दूर करे अथवा निर्मेठ बनाए। इस मन्त्र के अन्दर 
जो यजवंद में थोडे थोडे पाठ भेदसे दो तीन स्थानों पर आया 
है, शारीरिक तथा मानसिक शक्तियौके सम विकास का भाव 
बहुत स्पष्ट है। मनके साथ बुद्धि चित्तादि की शक्तियों के विकास 
के विषय में निम्न मन्त्र द्रषटव्य है -- 


> म वेदिक कर्तव्य शास्त्र। 


(२ ) “ मनसे चेतसे घिय आकृतय उत चित्तये। 
मत्ये भ्रुताय चक्षसे विधेम हृविषा वयम्‌ ॥ 
अथवे. ६। ४१। १ 

( वयम्‌ ) दम सब ( मनसे ) मन के लिये ( चेतसे ) चित्त 
के लिये ( घिये ) ब॒द्धि के लिये ( आकूतये ) शभ संकव्प के 
लिये ( उत ) और ( चित्तये ) शान के लिये ( मत्ये ) मनन के 
लिये ( श्रुताय ) श्रवण के लिये ( चक्षसे ) द्शनादि शाक्तियाँ के 
विकास के लिये ( हृथिषा ) भक्ति द्वारा ( विधेम ) भगवान की 
आराधना कर। तात्पर्य यद्द मालभ होता है कि भक्ति इत्यादि 
के द्वारा मन बद्धि चित्त इन्द्रिय आदि की खंपण् शक्तियां को 
समान रूप से विकसित करने का अवर्स प्रयत्न करना चाहिये । 

(३ ) यज़० १४ । १७ भी वेदोक्त समविफकास के प्रदर्शन के 
लिये यहां उध्द त किया जाता है जो इस प्रकार हे-- 

“ आयूमें पाहि प्राण पाह्मपान में पाहि चक्षुमें पाहि 
श्रोत्र में पाहि वा में पाहि मनो में जिन्वात्मानंमे 
पाहि ज्योतिर्मे यच्छ ।” 

इस मन्त्र के अन्दर परमेश्वरसे आयु प्राण अपान मन ओर 
वाणी आदि के साथ मन ओर आत्मा की रक्षा तथा तप्ति 
वा शक्ति वद्धि के लिये प्रार्थना की गई है, जिस का तात्परय॑ यही 
है कि भगवान की ऊपासे हम सब अपनी इन्द्रियों तथा मन आत्मा 
की सब प्रकारके पापों ओर दुव्येसनों से रक्षा करते हुए उनकी 
शक्तियों के विकास में समर्थ हो सके, क्‍यों कि यह बात साफ हैं 
कि दुरुपयोग करने से इन्द्रिय मन तथा आत्मा की शक्तियां क्षीण 
होती है । 

(७ ) यजञु० ६ । १५ का भी इस सम विकास के सम्बन्ध में 
उपदेश अत्यन्त स्पष्ट हे अतः उस का उल्लेख करना आवश्यक 


सम विकास । ७७ 


प्रतीत होता है | यह गुरुकी शिष्य के प्रति उक्ति मालूम देती 
४ मनस्त आप्यायतां वाकत आप्यायतां प्राणस्त 
आप्यायता चक्षुस्त आप्यायतां श्रोत्र त आप्यायताम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ हे शिष्य ( ते मनः ) तेरा मन (आप्यायताम ) बुद्धिको 
प्राप्त होवे । (त वाक ) तेरी वाणी वृद्धिको प्राप्त होवे।(प्राणः चक्ष : 
श्रोत्रत आप्यायताम ) तरे प्राणतथा आंख कान आदि इन्द्रियां 
सब वृद्धि को प्राप्त होवें। अर्थात मन इन्द्रिय बाणी आदि की 
शक्तियों का विकास ही शिक्षा का मुख्य एक उद्देश्य हे। वेद क 
इसी मन्त्र को लेकर केनोपनिषत के प्रारंभ में - 


५ >/आप्यायन्तु ममराझुगानि वाक प्राणज्चक्ष: श्रोत्रमथोी बलमि- 
न्द्रियाणि च सवांणि ” इत्यादि मन्त्र की रचना की गई है। इस 
मे मानसिक ओर शारीरिक बल की साथ साथ वृद्धि का भाव 
बिलकुल स्पष्ट हैं । यज. अ. ३६ के स प्रसिद्ध मन्त्र- 

“ यन्मे छिद्र चक्ष॒षोहृद्यस्य मनसोी वाति तृण्णम्‌ | 
बहस्पतिमे तद दधात ” 


इत्यादि में भी चक्ष रादि इन्द्रियों तथा मन और हृदय सम्बन्धी 
सब दोषों को दूर कर के उन की शक्तियों को सम रुपसे विकसित 
करने का भाव पाया जाता है। आत्मा की शक्तियों के विकाश को 
सम्बंध में पहले कई वेद मंन्त्रों का उल्लेख किया जा चुका है, अत 
यहां फिर से उस विषयक प्रमाण उपस्थित करने की विशेष आ- 
वद्यकता नहीं । निम्न लिखित प्रसिद्ध वेद मन्त्र शारीरिक शक्ति 
को विकाश के विषय में विशेष रुपसे प्राथना करते हुए आत्मा के 
भी सर्वंद। उत्खाह पर्ण रखने का स्पष्ट निदृंश करता है, अतः 
उसका यहां उल्लेख करना जरुरी हें। मन्त्र इस प्रकार हैं- 


वैदिक कतंव्य शास्त्र। 


छू र्‌ 
वाडुम आसन्नसोः प्राणश्रक्ष रक्ष्णी; भोत्र कणयोः । 
अपलिताः केशा अशोणा दन्‍्ता बहु बाहोबेलम्‌। 

ऊर्वोरोजो जंघयोजेवः पादयोः प्रतिष्ठा अरिष्ठानि मे 
सर्वा त्मानि भृष्ठ: ॥ ”? अथर्व १९।६०।१-२ 
इस मन्त्र में वाणी, नाखिका, आंख, कान, दांत, बाहु, जघा, 
ऊरु, पेर, इत्यादि की शक्तियां सदा स्थिर रहें, मेरे सब अंग नी- 
रोग दो, यह प्राथना करते हुए ' आत्मा अनिभुष्ठः ' ऐसी प्रार्थना 
की गइ है जिस का अर्थ यद्द है, कि मेरा आत्मा उत्लाही बना रहे। 
आत्मा को सदा उत्साही बना कर रखने से ही उस को शक्तियां 
का विकाश हो सकता है, यह बात अध्यन्त स्पष्ट है, अतः इस की 
व्याख्या करना खवंथा अनावश्यक है । इस तरह शारीरिक मान- 
सिक तथा आत्मिक शक्तियों के विकाश के लिये दिन रात यत्न 
करना प्रत्येक व्यक्ति का प्रधान कतंव्य है, मह बात निर्विवाद है । 


अष्टम सिद्धान्त । 
(८) व्याक्ते ओर समाज का सम्बन्ध । 


सर्वेज्ञ परमेश्वर की अध्यक्षताम कुछ व्यापक अटल नियम कारये 

कर रहे हैं, और उन को समझकर उन के अनुसार चलने से ही 

मनुष्य का कल्याण हो सकता है, यद्द पहले बताया जा चुका है। 

इन अटल नियमों की सत्ता सिद्ध करने के लिये- 

* अदब्धानि वरुणस्थ बतानि ! ऋ, १। २४। १० 

तथा. “त्वं हि क॑ पर्वत न श्रितान्यप्रच्युतानि दृ्ठभ बतानि ” 
त्रऋष. २ । २८ । ८ 

आदि अन्य भी वेद्‌ मन्त्र उद्धृत किये जा सकते है, किन्तु 

निबन्ध विस्तार के भय से उन को यहां लिखना अनावदयक है । 


व्यक्ति ओर समाज का सम्बन्ध | ४९ 


यह थात वैदिक भाव को समझने के लिये अच्छी प्रकार जान लेनी 
चाहिये कि, ये नियम व्यक्ति समाज्ञ तथा राष्ट्र मं समान रूप से 
काये कर रहे हैं। उदाहरणार्थ जेसे एक व्यक्ति को किये हुए अच्छे 
या बुरे कम का फल किसी न किसी रुप में अवच्य ही मिलता 
है, उसी प्रकार समाज ओर राष्ट्र को भी अच्छे बरे कार्यों का 
परिणाम अवद्य ही भोगना पडता हैं। जब ये सामाजिक और 
राष्ट्रीय पाप बहुत बढ जाते हैँ,अर्थात्‌ जब लोग मोह मायामे फँस 
कर स्वार्थ साधन में दिन रात तत्पर हो जाते हैं, और धन मान 
के मद से मस्त हो कर, दीनों की सहायता तथा पतित जनोद्धार 
रूपी कर्तव्य के पालन से भी मुंह मोड बैठते हैं, तो उस समय 
प्रायः भयडःकर व्यापो रोग भूकम्प जलपूर (बाढ) आदि के रूप 
में भगवान्‌ की ओर से उन्हीं अपने राष्ट्रीय पापों का पुरस्कार 
मिलता है, ता कि मनष्य सावधान हो कर पुनः धमं माग पर 
चलने का निश्चय कर ले। इसी प्रकार-- 


“ सत्यमेव जयते नानुतम्‌ 


इत्यादि उपनिषदों में प्रकाशित विश्व व्यापक नियम व्यक्ति 
समाज राष्ट्र तीनो पर समान रुपसे लागू हैँ। ऐसे ही अन्य नियमों 
को समझना चाहिये। इस प्रकार अटल विश्वव्यापक नियमों को 
समझने से व्यक्ति समाज और राष्ट्र तीनो अपने को सब 
तरहके पापों दुव्येलनों और अत्याचारों से बचा 
सकते हैं। व्यक्ति समाज का एक अडग हैे। समाज की सेवा 
करना यही व्यक्ति का मख्य कतंव्य है । उस सेवा के योग्य अपने 
को बनाने के लिये शारीरिक मानसिक आत्मिक शक्तियों का 
विकास भ्रत्यक व्यक्ति को अवश्य करना चाहिये। यद्द समझना 


के बैंदिक आदर्श अथवा उपनिषदादि प्राचीन ग्रन्थों में एक 
७ 


९० वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


व्यक्ति के लिये वर्णित आदशे केवल अपनी ही उन्नति अथवा 
वैयक्तिक शान्ति सम्पादन करना है, यद्द बडी भल है।-केघचल 
ज्ञान द्वारा ही मोक्ष लाभ होता है ओर ज्ञान प्राप्ति के अनन्तर 
सब कर्मों का परित्याग कर देना चाहिये क्‍यों कि अच्छे बरे 
सभी कम बन्धन में डालने वाले हैं, यह भाव जो मायावाद वा 
नवीन वेदान्त के प्रन्थों में पाया ज्ञाता है, वस्ततः अवैदिक 
भगवद्गीता का अभिप्राय इस विषय में स्पष्ट हे कि-- 
“ सक्ताः कमण्यविद्वांसो यथा कुबेति भारत । 
कुयांद विद्वांस्तथा5ल्क्तश्चिकीषु लॉकसंग्रहम्‌ ॥ ”' 
भ. अ. ३।॥२५ 

अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुष आसक्ति पूर्वक जेसे काय करत हैं, बेस 
ज्ञानी को निष्काम भाव से केवल लोकसंग्रह अर्थात लोगों को 
सन्‍्माग पर लाने के लिये कार्य अवश्य ही करने चाहिये | उप- 
निषदो में ब्रह्मश्चानी की दशा का वर्णन करते हुए अनेक स्थानों 
पर ' क्रियावान्‌ ' यह उस का विशेषण आया है तथा मुण्ड- 
कोपनिषत्‌ में-- क्‍ 

“ आत्मक्रीड आत्मरतिः छियावानेष ब्रह्मविदां वरिष्ठ: । ” 

“४ क्रियावन्तः श्रोशत्रिया ब्रह्म निष्ठा: । ? 

इत्यादि वाक्य पाये जाते हैं, जो स्पष्ट इस बात को प्रमाणित 
करते हैं, कि शान प्राप्त कर छेने पर सब कर्मों का परित्याग, 
करके जंगल में समाधि लगा कर बेठ जाना यही वेदिक आदर्श 
नहीं | समदृष्टि को धारण करते हुए समाज्ञ सवा अथवा लोको- 
पकार करना यह प्रत्येक ज्ञानी का कतेव्य है । इस बात को स्पष्ट 
करने के लिये भगवद गीता में-- 

लभन्ते ब्रह्मनिवाणमषयः क्षीणकव्मषाः | 
छिल्नह्ंघा यतात्मानः सर्वेभतहिते रताः॥ ' भ. गी. अ. ५। २० 


व्यक्ति ओर समाज का सम्बन्ध | ५१ 


फेँ 


इत्यादि अनेक स्छोक कहे गये हैं। अब इस विषय में बेद्के 
अभिप्राय को देखना है | निम्न लिखित मन्त्र इस विषय पर 
प्रकाश डाल सकते हैं-- 

(१) प्र समेधा गातुविद्‌ विश्ववेवः सोम: पुनानः सद एति 
नित्यम । भुवद्‌ विश्वेष काव्येषु रनतानु ज़नान्‌ यतते 
पञु्च धीरः ॥ 

ऋ. ९। ९२ । ३ 

अर्थात्‌ ( समेधाः ) अच्छी बुद्धि वाला ( गात वित ) भूमि 
वा देश की अवस्था को जानने वाला ( विश्वदे व: ) सब से प्रस- 
न्नता पूर्वक व्यहार करने वांछा (सोमः ) सौम्य गुण युक्त 
पुरुष ( पुनानः ) अपने सडगसे सबको पवित्र करता हुआ 
( नित्यम ) सदा ( सदःप्र-एति ) सभामे आता है| यह (घीरः) 
घैये यक्त पुरुष ( विश्वेष काव्येषु ) सब कान्यों में ( रन्‍ता भुवद) 
रमण करने वाला होता है, अर्थात सब उत्तम ग्रन्थों का अच्छी 
प्रकार वह स्वाध्याय करता है। सब कवियों की बातो को ध्यान 
से विचारता है और फिर ( पतच्च जनान अनु ) ब्राह्मण क्षत्रिय 
बेश्य शद् निषाद इन पांचों प्रकार के लोगां से बने हुए मनष्य 
समाज के हित्त के लिये ( यतते ) यत्न करता हैं| गातु शब्द 
का पुथ्िती ग्रह अथ निधण्दु में दिया दी है, विश्व देव शब्द में 
दिच धात का व्यवहार अथवा मोद यह अथ ले कर खब प्रस- 
क्ता पूर्वक व्यवहार करने वाला यह अथ स्वेथा सम्भव हैं। 
इस लिये सारे मंत्रका अभिप्राय यह होगा कि, प्रत्येक बुद्धि 
मान का यद्द कतंव्य हैं कि वदद अपने देशकी यथाथ अवस्था को 
ज्ञान कर, सब विचारकों तथा शानियों के ग्रंथो की पढ़ कर धेय 
पर्वक सारे मनष्य समाज के हित के लिये प्रयत्न करे ओर इस 
उद्देश्य से सभा समितियों की योजना करे, ता कि दृढ संगठन 


५२ वेदिक कतव्य शास्त्र। 


हो कर समाज का कल्याण हो सके। यद्द मंत्र बड़े ही गम्भीर 
ओर महत्व पूर्ण भाव को लिये हुए है । 

( २ ) यजु. के अन्तिम अध्याय में- 

“ अन्धंतमः प्रविशन्ति ये5सम्भूतिमुपासते । !' 

इस धाक्य के द्वारा असमस्भूति अर्थात्त केवल वेयक्तिक उद्चठि 
में सन्‍्तुष्ट रहकर परोपकारार्थ कार्य न करने वांलों की स्पष्ट 
हीन गति बताइ है, जिस से साफ भाव निकलता है कि, फेघल 
वैयक्तिक उन्नति से सन्तुष्ठ होना वैदिक आशय के प्रतिकूल है। 

( ३ ) अथवे. ११ व॑ काण्ड के पल्‍चम सृक्त में जो ब्रह्मचये 
सक्त के नाम से प्रसिद्ध है प्रायः सब के सब मंत्र इस भाष की 
पुष्टि करने वाले हैं कि ब्रह्मचयें तप इत्यादि के द्वारा अपनी 
शक्तियों को विकल्तित करके लोकोपकार म॑ अपने को समर्पित 
कर वे ना चाहिये | उदाहरणाथ मं.१ में कद्दा है ।- 

“४ सर दाधार पुृथिवीं दिवँ चर ?! 


धद्द ब्रह्मचारी चुलोक और पृथिवी लोक का धारण करता हैं । 
में, ७ में कहा हे-- 
“बरह्मचारी समिधा मेखलया श्रमेण लोकांस्तपल्ला पिपति। ” 
अर्थात श्रह्मचारी अपनी ( समिधा ) दोघधि वा तेज से मेखला 
श्रम और तप के द्वारा ( लोकान पिपर्ति ) सब लछोकों को तप्त 
करता है अथवा छोक का उद्धार करता हे।म. ५ में फिर 
कहा हू-- 
“४ स सद्य पति प्वस्मादुत्तरं समुद्र 
लोकान्त्संगु भय मुहुराचरिक्रत्‌ ॥ ! 
अर्थात वह ब्रह्मचारी बत समाप्ति के अनन्तर एक खसमद्र से 
दूसरे समुद्र तक जाता है, अथवा देश देशान्तर में श्रमण करता 


व्यक्ति और समाज का सस्वन्ध । ५्चछ 


है और ( छोकान्‌ धसंगुभ्य ) लोक संग्रह कर के अर्थात्‌ छोगों को 
सन्मार्ग पर लाकर ( मुहुः ) फिर भी बार बार ( आधरिकत ») 
शभ काय करता रहता है। इस मंत्र में आये हुए “ लछोकान 
संप्रभ्य मुहरायरिक्रत ” इन शब्दों की गीता के प्‌्वोद्धुत 
लोकसंप्रद विषयक स्छोकके साथ तुलना करनी चाहिये। मं. २२- 


“/ पृथक्‌ स्व प्राज्ापत्याः प्राणानात्मसु विश्नति । 
तान सर्वान्‌ ब्रह्म रक्षति ब्रह्मचारिण्याभुतम्‌ | 


इत्यादि भन्‍त्रों के अन्द्र भी ब्रह्मचये द्वारा शक्ति संचय करके 
प्राआपत्य अर्थात्‌ प्रजापति परमेश्वर के पुत्र सथ मनुष्य मात्र के 
कल्याण और रक्षा के लिये यत्न करना प्रत्येक घिद्वान्‌ का करतंव्य 
है, यद भाव स्पष्ट तार पर सूचित होता है । 

( ४ ) ऋषि मुनि लोगों को भी योग साधनादि द्वारा अपने 
अन्द्र दिव्य शक्ति सम्पादन करते हुए जनता में राष्ट्रीय भावों 
की वृद्धि तथा अन्य शुभ भावों के प्रचार के लिये अपने जीधन को 
लगा देना चाहिये यद आशय अथर्य १९ । ४१ के सुप्रसिद मंत्र- 


“४ भ्रद्रमिच्छन्त ऋषयः स्वर्थिद्दस्तपो दीक्षामुपनिषेदुरप्रे । 

ततो राए' बलमोजश्व जात॑ तदस्में देघा उपसंनमन्तु ॥ 

के अन्द्र प्रकट किया गया है। मंत्र का सीधा अर्थ यह हे 
कि ( भद्रमिच्छन्तः ) सुख ओर कल्याणकी इच्छा करते हुए 
( स्वर्विंदः ) सुख के यथार्थ स्वरूप को जानने वाले ( ऋषयः ) 
ऋषि लोगो ने ( अग्रे ) पहले ( तपः दीक्षाम्‌ उपनिषेदु: ) तप 
और दीक्षा का अनुष्ठान किया । ( ततः ) उस तप और दीक्षा 
करने के पश्चात्‌ ( राए' ) राष्ठीयता भाव ( बलम्‌ ) बल और 
( ओजः ) सामथ्ये ( ज्ञातम ) प्रकट हुआ ( ततू ) इस छिये 


५७ वेदिक कतेंब्य शास्त्र । 


देवा: ) विद्वान लोग ( अब्मे ) इस राष्ट्रीयता के भाव के लिये 
( उपसंनमन्त ) सिर झकाएं, अरथांत इस भाव का सत्कार कर । 
तात्पय यह है कि ऋषि छोग जो तप दीक्षादि अथवा योग साध- 
न करते हैं, वद्द स्वयं उद्देश्य नहीं किन्त दिव्य शक्ति सम्पादन 
करने का साधन हे, जिस को राष्ट्र तथा जगत के कब्याण के 
लिये उपयोग करना चाहिये | इस विषय मे यहां इतनाही कथन 
पर्याप्त हे, क्यों कि सामाजिक कतंव्यों का आगे संक्षेप से विवरण 
किया ज्ञा जाएगा | इतने वर्णन से यह बात स्पष्ट हो गई कि,व्यक्ति 
का मुख्य कतंव्य अपनी शक्तियों को घिकसित करते हुए समाज 
सेवा तथा लोकोपकार के लिये लगा देना वही वेदिक भाव है । 


नवम सिद्धांत । 
( ९ ) स्वतन्द्वता संरक्षण । 


मनु भगवान्‌ ने अपने धर्मशास्त्र में सुख दुःख का लक्षण करत 

हुए कहा है कि- 
“ सब परवशं दुःखं, सवमात्मवशं सुखम्‌ । 
पतद्‌ विद्यात्समासेन लक्षण सुखदुःखयोः ।॥।' 

जिस का अथे यह है कि पराधीनता दुःख है ओर स्वतन्त्रता 
सख हे | व्यक्ति क शरीरम जब सब इन्द्रिय, मन, बद्धि, चित्त, 
आदि आत्माक वशम रहते हैं, तभी स्थिर सुख ओर शान्तिका 
अनुभव उसे ह्वोता हे | ज़ब इन्द्रियां इस शरीर पर अधिकार जमा 
लेती हैं, जब शरीर रथका अधिष्ठाता आत्मा और बुद्धि रुपी 
सारथि, इन्द्रिय रूप घोडोके पीछे पीछे चलने लगते है, तब मनकी 
लगाम को छड॒वा कर इन्द्रिय अश्व आत्माकी गढेम जा कर 


स्वतन्त्रता संरक्षण | च्ज्‌ 


गिरा दे ते हैं, जहां से उसका फिर निकलना तक कठिन दो जाता 
है | यही पर अर्थात्‌ इन्द्रियांकी अधीनता ही. सब आपक्तियाका 
मूल है। इन्द्र ( जीवात्मा ) के अपने दास इन इन्द्रियाँ के 
गुलाम बनते ही मनुष्य पर आपत्तियोंका पहाड टूट पडता है, 
अतः अपनी स्वाधीनता का संरक्षण करना सुखकी प्राप्तिके लिये 
अत्यावद्यक है । ' इन्द्रियाणि पराण्याहुः ” इत्यादि भगवद गीता 
के वाक्यों से पराधीनताका उपयुक्त अभिप्राय स्पष्ट होता है। 
मनुस्मृति में- 
५“ स्व भूतेषु चात्मानं सर्वभृतानि चाध्मनि | 
सम॑ पद्ययन्नात्मयाजी स्वराज्यमधिगचछति ॥ ”' 

इत्यादि स्छोकोम स्वराज्य शब्दका उपय क्त आध्यात्मिक अर्थ 
में प्रयोग किया गया द्वे । इस लिये वेदके अन्दर जहां स्व॒राज्य 
शब्द आया है ओर उसको प्राप्ति के लिये यत्न करना चाहिये 
पैसा उपदेश किया गया है, वहां आध्यात्मिक ओर बाह्य दोनों 
अर्थोर्म उसका ग्रहण करना चाहिये ; उदाहरणार्थ- 

“ व्यचिष्ट बहुपाय्ये यतेमहि स्वराज्ये !! : 
ऋ. $। दई । ६ 

इस मंत्र में ( व्यचिष्ट ) व्यावक उदारता के भावसे य॒क्त (बहु- 
पाय्ये ) बहुतसे पुरुष मिलकर जिसकी रक्षा कर सकते हैं, ऐसे 
( स्व॒राज्य ) स्वराज्यकी प्राप्तिके लिये ( यतेमहि ) दम सब यत्न 
करें, यह आधिभोतिक अथवा बाह्य अथरमे स्वराज्य शब्दका अर्थ 
ले कर भाव निकलता है । आध्यात्मिक अरथमे “' बहुपाय्ये ” का 
अर्थ बहुभिः पाय्ये के स्थानमें बहु अत्यन्त पाय्ये रक्षणीये ऐला 
समास बदल कर अत्यन्त रक्षणीय आत्मिक स्वतंत्रताकी प्राप्तोके 
लिय हम सथध प्रयत्न करे, यह अभिप्राय हो सकता है | वेद इन 
स्वतंत्रता के भावांसे भरा हुआ है। वेद्के अनुखार अपनी स्वतं- 


श्र वैदिक कतव्य शास्त्र । 


शताकी रक्षा के लिये प्रत्येक व्यक्ति और समाज को अपइयदी 
यत्न करना चाहियें। निम्न लिखित मंत्रोका इस दश्टिले मनन 
करना चाहिये ।- 


(१) 
४ थो नः सोम सुशंसिनो दुःशंस आदि्दिेशति । 
वज़णास्य मुखं जदि स संपिष्ठो अपायति ॥अथब ६।६। २ 

अर्थात्‌ ( सोम ) ऐश्वर्य युक्त ( ष॒ुञ्म-प्रसवैश्वयेयोः ) राजन्‌ 
अथवा परमेश्वर (यः ) जो ( दुःशंसः ) दुष्ट भाव वाला पुरुष 
( सुधांसिनः नः ) अच्छे भाव यक्त हम सज्जनों को ( अदिदेश 
ति ) अपने आवदेशमें या आधीनतामें रखना चाहता है ( अस्य 
मुखम्‌ ) इस नीचके मुखको ( प॒ज्जेण जहि ) वज़ले काट डालो 
( सः ) वद नीच ( संपिष्टः ) चर चूर दो कर ( अपायति ) नष्ट 
हो जाप | यहां यह बात ध्यानमें रखने योग्य है कि दुःशंसः यह 
एक वचन है ' सशसिनः ” घहु वन्‍्नन हे । जो एक नीच पुरुष 
सज्जनां पर दृकूमत चलाना चाहता है, सज्जनोका कतेंव्य हे कि 
राजा की सहायता से उसका नाश कर दें ता कि उसकी स्वतंत्रता 
बनी रहे | 

(२ ) ऋ. २। २३ । १० में-- 

“४ सा नो दुःशंसो अभिव्ष्लिरीशत 
प्र सशंसा मतिभिस्तारिषीमहि॥ !! 

यह मंत्र आया है जो पर्वोठ भाव का ही चयोतक है। (दुःशंसः) 
दुष्ट भाव वाला ( अभिदिष्स; ) लोभी पुरुष ( नः ) हमार 
ऊपर ( मा इंशत ) कभी शासन न करे, ( सुशंसः ) अच्छे 
भावांसे युक्त हम ( मतिमिः ) अपनी बुद्धि से (प्र तारिषीमदि) 
सब दुखों से तर जाएं | यहां भी वही स्वतन्त्रता का भाव साफ 


जाहिर होता हैं [ 


स्वतन्त्रता संरक्षण । (५७ 


(३ ) ऋ. ९ । ६७ १३-१४ में आदित्य श्रह्मचारियों से जो 
प्रार्थना की गई है घद भी इस विषय म॑ देखने योग्य है यथा ।- 
४ यो मूर्ानः क्षितीनामदब्धासः स्वयशसः । 
बता रक्षन्ते अद्‌ रुहदः ॥ १३ ॥ 
ते न आस्नो धृुकाणामादित्यासों मुमोचत । 
स्तन वद्धमियादिते ॥ १७ ॥” 

( ये आद्त्यासः ) जो आदित्य के समान तेजस्वी पुरुष 
( क्षितीनां मृर्धांनः ) मनुष्यों के शिरोमणि ( अद्ष्धासः ) किल्ती 
से न दबने वाले ( स्वयशसः ) यशस्वी ( अदूरुद्दः ) द्रोह रहित 
हो कर ( वता रक्षन्ते ) शुभ कर्मों का संरक्षण करते हैं (ते ) 
वे सब तेजस्वी पुरुष ( नः ) हम सब को ( ब॒काणाम्‌ ) पापियों 
के ( आस्नः) मुख से ( मुमोचत ) छुडाएं। इन मन्जो पर पिचार 
करने से मालूम होता है कि यद भी आध्यात्मिक आधिभोतिक 
अथवा आन्तरिक बाह्य दोनों प्रकार के बन्धनों से छूडाने की 
प्राथना है । क्षितिका अर्थ निघण्टु में मनुष्य दिया दी है । वुक 
के अथ पाप ओर पापी दोनों ही दो सकते है । 

(४ ) अथर्व वेद के सप्रसिद्ध पुथिवी सूक्त के निम्न लिख्वित 
मन्त्र का जलेख करना भी यहां अत्यावश्यक जान पडता है-- 
“यो नो द्वेषत्पुथिवि यः पृतन्याद्‌योमिदासान्मनसा यो वधे न। 

त॑ नो भूमे रन्धय पूववेरृत्वारि ॥ आअ' १२५।१। १४ 

अर्थात्‌ ( पुथिवि ) है मातृभुूमे ( यः ) जो पुरुष (नः) हमारे 
साथ ( द्वेषत्‌ ) द्वेष करता है ( यः ) जो ( पुतन्यात्‌ ) सेना ले 
कर हमारे ऊपर हमला करता है ( यः मनसा अभिदासात्‌) जो 
मन से हमें दास बनाने का विचार करता है (यो पधेन) जो शस्त्र 
के द्वारा हमारा चध करना चाहता हैं ( त॑ं ) उस पुरुष को (नः) 


५८ वेदिक कतंव्य शास्त्र । 


हमारे लिये अर्थात्‌ हम सब सज्जनों के हित के लिये ( रन्धय ) 
नाश कर दो | तात्परय यह हे कि सब मात भूमि के भक्तों को 
अपनी स्वतन्त्रता का संरक्षण करना चाहिये कभी अपन को दा- 
सता में नहीं पडने देना चाहिये । किसी भी परुष की दासता में 
रहना अनुचित हें; चाहे वह अपने दे शका हो धा दूसरे का, चाहे 
वह अपना हो वा पराया, इस भाव को अथवबे ६। ५७। ३ 

दे खिये कितने स्पष्ट शब्दों मे कहा है -- 


( ५ ) खबनन्‍्धभश्रासबन्धश्च, यो अस्मा अभिदासति । 
सव त रन्धयासि में यजमानाय सनन्‍्वते ॥ 


अ्थांत दे इन्द्रशक्ति शाली पुरुष ( सबन्धश्व ) अपने कुल का 
आदमी ( असबंधुश्य ) अथवा दूसरा कोई भी पुरुष ( यः ) जो 
( अस्मान्‌ ) ह में ( अभि-दासति ) दास बनाता है (तं सर्व) उस 
सबको ( सनन्‍्वते यज़मानाय मे ) अग्निद्दोत्रादि शभ कम करन 
वाल मरे कल्याण के लिये (रन्चयासि) त नष्ठ कर दे | इसप्रकार 
स्वतन्त्र हा कर विचरण करने का भाव यहां स्पष्ट पाया 
जाता है । 


(६) यजु,. अ. ८। ४४ में भी बडे जोरदार शब्दों में इसो 
स्वतन्श्रता के भाव का प्रकाश किया गया हे यथा-- 


“विन इन्द्र मृधो जहि नीचा यच्छ पृतन्यतः । 
यो अस्मा अभिदासत्यधरं गमया तमः॥ ” 


इस का अथ यह हे कि हे ( इन्द्र ) शत्र निवारक धीर परुष ! 
( नः ) हमारे ( मृधः ) हिंसक नीच शत्रुओं को (वि जहि ) 


नष्ट कर दो ( पृतन्यतः ) जो सेना लेकर हमारे ऊपर आफ्रमण 


स्वतन्त्रता संरक्षण | प्‌ 


करना चाहते हैं, उन को ( नीचा यच्छ ) नीचे गिरा दो, ( यः 
जो नीच पुरुष ( अस्मान ) हमे ( अभिदासति ) दास बनाता वा 
बनाना चाहता है उसे ( अधरं तमः गमय ) अन्धकार के अन्द्र 
गिरा दो अर्थात सज्जनों को जो परुष गलामी मे रखना चाहता 
है, वीर पुरुषों का कतंव्य है, कि उस का मिल कर नाश 
कर दें। 


इस प्रकार के वेद मन्त्रो को पढ़ते हुए यह बात ध्यान में रख- 
नी चाहिये कि यद्यपि वेद मं सब प्राणियों को मित्र की दृष्टि से 
देखने और किसी से द्रोह न करनेका स्पष्ट उपदेश है तथापि 
उसका अभिप्राय यह नहीं कि नोच पुरुषो को सज्जनों पर मन 
माना अत्याचार करन देना चाहिये। वेदिक धर्म के उपदेश 
अत्यन्त ओजस्वी हैं। वेद में सर्वत्र अदीनता ओर स्वाधीनता के 
भावा को ही प्रधानता दी गई हे, इस लिय मनष्य के जन्मसिद्ध 
अधिकार स्वाधीनता को जो जबद॒ सती हरण करना चाहते है 
पसे नीच लोगों का मुकाबक्ला करना समाज फे हित के लिये 
आवध्यक ही है | पूर्वोक्त अहिसा तत्व ओर इस स्वाध्रीनता के 
भाष में कोई घिरोध वस्तृतः नहीं, यद्यपि ऊपर से देखने में 
कुछ समय के लिये जरूर मालूम देता है। निःसन्दे ह ईसाई मत 
और बौद्ध मत से वेदिक धर्म की शिक्षाएं इस विषय में बहुत 
भिन्न हैं, इस भेद का आगे संक्षेप से विचार किया जाएगा। 
यहां इस बात का निर्देश करना ही पर्याप्त है । 


६० वैदिक कर्तध्य शास्त्र । 
दशम [सिद्धान्त । 
(१०) “ कतंव्य निर्णय ।” 


कतंव्य का निर्णय किस प्रकार किया जाप, यह कतंध्य शास्त्र 
का एक अत्यन्त आवश्यक और जटिल प्रश्न है । बहुत से पाश्चा- 
त्य विचारक केचल अन्तःकरण की साक्षि को ही पर्याप्त समझते 
है, किन्तु विचार करने पर मालूम द्वोता है कि केवल अन्तःकरण 
की साक्षि कतव्य का निर्णय करने में स्वंथा असमर्थ हे। जब 
अन्तःकरण सर्देथा निर्मेल हो तो सम्भव है कि इस की साक्षि | 
पर पूण विश्वास किया जा खके किन्तु ऐेली अवस्था को पैदा 
करना और पता लगाना तक कठिन है इस लिये आप्त प्रामाणिक 
पुरुषों के वचनों पर विश्वास रखना पूर्वीय विचारकों के अनुसार 
सर्वेथा आवश्यक है। केवल अंतःकरण पर विश्वास करना इस 
लिये भी कठिन है कि इस का आधार बहुत कुछ देश काल रीति 
रिधाजों तथा पूव संस्कारों पर है। इस विषय में जमंनी के दांशे- 
मिक शिरोमणि काण्ट ने जेम्समार्टिनो इत्यादि सद्सदूविधेकबुद्धि 
को दी कतेव्य निणोयक माननेवाले विचारकों की आलोचना में 
जो कुछ लिखा है उस में से एक धाक्य उद्धत करना अप्रासडिगक 
न होगा। 
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कर्तव्य निणय । ६१ 


इस का भाव यह है कि अन्तःकरण के भाव पाप पुण्य या अच्छे 
बुरे का फेसला करने में सर्व सम्मत प्रमाण नहीं हो सकते क्यों 
कि वे व्यक्ति भेद्स भिन्न भिन्न होते हैं और एक पुरुष को कोई 
अधिकार नहीं कि वह अपने भाव के आधार पर सब किसी के 
लिये कतंव्य का फेसछा कर दे | इस विषय पर यहां विवाद न 
करते हुए इतना ही कथन पर्याप्त है कि परमेश्वर ने पिता के रूप 
में सुश्कि प्रारम्भ में मनुष्य मात्र के कल्याण के लिये पाप पुण्य 
कतेव्याकतेंव्य का सब उपदेश वेद के द्वारा किया यह आयों का 
विश्वास चला आंया है, जो बडा युक्ति युक्त मालूम होता है। जिस 
प्रकार किसी संस्था के चलाने से पूर्व नियम बनाना आवश्यक 
होता है और किसी प्रकार का कारखाना पगेरद्द चलाने के लिये 
भी पहले उस के नियम इत्यादि स्थिर कर लिये जाते हैँ, उसी 
प्रकार परम पिता परमेश्वर ने इस संसार रूपी एक बडी विस्तृत 
संस्था को स्थापना करते हुए यदि करतंव्याकतव्य निर्णायक तत्वों 
का उपदेश हमे न किया द्वोता, तो दम अपने पापों के लिय कभी 
भी जिम्मेवार न ठद्दरते। इस लिये बंद के द्वारा भगवान्‌ ने धर्मा- 
धर्म का मनुष्य मात्र को उपदेश कर रखा है, यही विश्वास हमें 
संगत प्रतीत द्वोता है | स्वयं वेद के अन्द्र परमेश्वर को कचि 
( सर्वेश ) नाम से पुकारते हुए वेद को उस का काव्य कहा है- 
“पश्य देवस्य काव्यं न ममार न जीयेति।” 
अथव १७ | ८ ३२ 
ऋ. १०७१ में जिसे ज्ञान सूक्त के नाम से कहा जाता है इस 
बात का स्पष्ट निर्देश किया गया है कि वेद के विना धम का 
यथार्थ शान अत्यन्त कठिन है। इस सृक्त का छटा मन्त्र इस 
प्रकार है --- 


८२ घेदिक कतंव्य शास्त्र। 


“ यस्तित्याज सचिविदं सखाय, न तस्य 
वाच्यपि भागों अस्ति। यदी श्टणोत्यछकर 
ध्रणोति न हि प्रवेद सुकृतस्य पन्थाम्‌ ॥ 

ऋण १० | ७१॥। ६ 

अर्थात्‌ ( यः ) जो पुरुष ( सचिविदं सखायम्‌ ) अपने साथ 
सम्बद्ध सब पदार्थों का ज्ञान कराने वाले बेद रुपी मित्र को 
( तित्याज़ ) छोड देता है ( तस्य ) उस की ( वाचि अपि) वाणी 
में भी ( भागः ) भमज़नीय अंश अथवा तत्व ( न अस्ति ) नहीं 
रहता ( यत ३ शणोति ) वद जो कुछ भी स॒ुनता हे ( अलक श#्ट- 
णाोति ) व्यथे सखुनता है ( सुकृतस्य पन्थाम्‌ ) पण्य धर्म मार्ग को 
वह ( नहि प्रवेद्‌ ) नहीं जानता । इस मन्त्रम “ सचिविदं सखाय॑' 
में बहुत सम्भवतः वेद का ही निदंश किया गया है यद्यपि पर्ण 
निश्चय के साथ इस बात को कहना कठिन है | वेद के बिना धर्म 
मार का यथाथ्थे ज्लान नहों हो सकता यह भाव इस वेद मन्त्र 
में सूचित किया गया मालूम होता हैं । यजु, अ. ४० म० ८ 
में भी-- 

४ कविमनीषी परिभूः स्वयस्भूर्याथातथ्यतो थथांन्‌ 
व्यद्धाचछाश्वतीभ्यः समाभ्यः ।॥ '' 


इन दाब्दों द्वारा सवेश, सब व्यापक परमेश्वर ने यथार्थ प्रधाह 
से अनादि जगत के पदार्थों का यथार्थ उपदेश किया यह अर्थ 
अनेक विद्वानों द्वारा अभिमत हे, जिसे स्वीकार किया जा सकता 
है। किन्‍त वेदम पवित्र अन्तः:करण की साक्षि ओर सदाचार को 
भी कतव्य निणय में सहायक अवश्य माना गथा है, इस बात को 
दिखाने फे लिये यज० आ० १९ का ७७ वां मन्त्र ददधत किया जा 
सकता है जो इस प्रकार हे-- 


कतेव्य निर्णय । ६३ 


“ हवा रूपे व्याकरोत्सत्यान॒ते प्रजापतिः । 
अश्रद्धामनुत <दधाच्छूद्धां सत्ये प्रजापतिः॥ 


अर्थात्‌ ( सत्यान॒ते रूपे ) सत्य ओर असत्य रूप परस्पर विरुद्ध 
पदार्थों को ( रष्टवा ) देख कर ( प्रजापतिः ) परमेश्वर ने ( व्या- 
करोत्‌ ) एक दूसरे से उन को भिन्न कर दिया, किस प्रकार 
( अनते ) असत्य में उस ने मनुष्य के पवित्र अन्तःकरण मे 
( अश्रद्धाम अद्धात ) अश्रद्धा और अरुचि को स्थापित किया 
और (सत्ये श्रद्धाम अद्धात ) सत्य के अन्द्र उस ने स्वभावतः 
श्रद्धा का रखा । इस मन्त्र के अन्द्र सत्यासत्य का विभाग करना 
अत्यन्त कठिन है तथापि भगवान ने मनष्यों के हित के लिये 
उनके अन्तःकरण में स्वभावतः सत्य के लिये श्रद्धा और असत्य 
के लिये घणा का भाव रख दिया है यह आशय प्रकट किया गया 
है । इस स्वाभाविक प्रकृति को मनष्य अपने पापों ओर निरबेलता- 


आ द्वारा बिगाड दे ता हे फिर अन्तःकरण की निमलता स्थिर न 
रहने से उस की साक्षि पर प्रत्येक अवस्था में विश्वास करना 
असम्भव हो जाता है। तो भी कुछ अंशतक वह अतःकरण की 
साक्षि कर्तव्य के जानने में हमें सहायता देती दे इस में सन्देद् 
नहीं। सदाचार भी कतेव्य के निणय करने में कुछ अंश तक 
सदायक है। इस विषय में वेदम से प्रमाण उद्धृत करन की 
कोई विशेष आवश्यकता नहीं। तथापि नीचे ऋग्वद से एक 
मन्त्र उदद्धत किया जाता है जिस में विद्वानो को अपनेसे 
पर्व के शानियाोँ के मार्ग पर चलने का आदेश किया गया है। 
यह मन्त्र सामाजिक उन्नति के तत्वों का बडी उत्तम रीति से 
वर्णन करता हें- 


६७ वैदिक करतेब्य शास्त्र | 


ला इप भ्रेणिशों यतानाः शुक्रा वसानाः स्वरवों न आगुः । 

उन्नीयमाना: कषिभसिः पुरस्ताद्‌ देवा देवानामपि यन्ति 

पाथः |” 

ऋ.३।८।९ 

अर्थात्‌ ( हंसां इव ) हंसो के समान ( श्रेणिशः यतानाः ) 
संघ बना कर उद्देश सिद्धि के लिये यत्न करते हुए ( शुक्रा 
चलाना: ) शुद्ध वस्त्रो अथवा वीर को धारण करते हुए (स्वरवः) 
विद्या प्रकाशक शब्द युक्त हो कर शानी ( नः आगुः ) हमें प्राप्त 
दोवे । ( कविभिः ) दूरदर्शो शानियों द्वारा ( पुरस्तात ) आगे 
आगे ( उन्नीयमानाः ) उन्नति के मागंकी ओर लिये जाते हुए 
( वेवाः ) विद्वान लोग ( अपि ) भी ( देवानाम ) अपने से उच्च 
कोटि के अनुभवी शानियों के ( पाथः ) मागे पर ( यब्ति ) 
चलते है । इस मन्त्र में जो संगठन सत्सकूगति आदि सामाजिक 
उच्चति के तत्व बताए गये है उनका अच्छी प्रकार मनन करना 
चाहिये । यहां-- 

“४ देवा देवानामपि यन्ति पांथः ” 

इन शब्दों द्वारा दुरदर्शी शानियों के मांग पर चलने का जो 
उपदेश किया गया है उस की ओर ही ध्यान आकर्षित करना 
था, क्यों कि उस का अभिप्राय * सदाचार ? नाम से मनस्मत्या 
दि में जो धममं का निर्णायक प्रमाण माना गया है उस के साथ 
मिलता जुलता दे । अब ११ वे सिद्धांत की व्याख्या की जाएगी 
जो सत्य के सम्बन्ध में है। 


सत्य महिमा | ६५ 


एकादशववों सिद्धांत । 
(११) सत्य महिमा ।” 


कतेव्य शास्त्र के साथ सम्बन्ध रखने वाले विषयों में सत्यका 
बडा ऊंचा स्थान है। इसी सत्य की महिमा को बताते हुए मनु 
महाराज ने-- 

' नास्ति सत्यात्परों धर्मो नाअनृुतात्‌ पातक परम्‌ | * 

इत्यादि वचन कहे है। वेद के अन्दर सत्य के विषय में जो 
अत्यत्तम उपदेश आए हैं उन का यहां दिग्द्शन कराया जाता है, 
ता कि प्राचीन संस्क्रत साहित्य में सत्य को उच्चित स्थान नहीं 
दिया गया ऐसा विचार जो कुछ पाश्चात्य विचारकों ने प्रकट 
किया है उस क्री असत्यता प्रकट हो जाए । 

( १ ) सबसे प्रथम ऋ. १०८८० के प्रथम मन्त्र का उल्लुख करना 
है, जिस में सत्य का पृथिवी का आधार बताया गया है यथा- 

सत्येनोत्तमिता भूमिः सूर्यंणोक्तमिता दयोः । 

अर्थात्‌ जिस प्रकार चुलोक का घारण बाह्य रूपसे सूर्य द्वारा 
हो रहा है वेले ही वास्तविक रूप से इस भमिक। घारण सत्य के 
ही आश्रय से हो रहा हे । सत्य यदि दुनिया से निकाल दिया 
जञाए तो कोइ किसी पर विश्वास न करे ओर इस प्रकार कोई भी 
व्यवहार न चल सके अतः यह बात स्पष्ट है कि सत्य पर ही भूमि 
का आधार हे! 

( २ ) अथवे १२। १ के प्रथम मन्त्र में सी ह्ली आशय को 
प्रकट करते हुए पृथिवी के धारण करने वाले एदाथथों में सबसे 
प्रथम सत्य का वर्णन किया है यथा- 

खत्यं ब॒दृद्तमुप्र दीक्षर तपो बह्म यज्ञः पुथिवी घरारयनिति ॥ 

हे 


९६ वैदिक कतेव्य शास्त्र। 


अर्थात्‌ ( सत्यं ) सत्य ( बृहद्‌ ऋतम्‌ ) विस्तृत ज्लान (उग्नम ) 
क्षात्तज ( तपः ) धर्म मार्ग मं आने चाली आपत्तियों को प्रसन्न- 
ताले सहन करना ( ब्रह्म ) धन वा अन्न और ( यज्ञ: ) देवपूजा 
संगति-करण दान अथवा स्वाथ-त्याग ये लब (पृथिवीं घारयन्ति) 
मात भूमिका संरक्षण करत हैं । जो लोग राज नेतिक उद्देश्य की 
सिद्धि अथवा मात॒भूमि की स्वतन्त्रता के लिये छल, कपट, 
असत्य आदि का भी अवलम्बन कर लेना चाहिये ऐसा कहते हैँ, 
उन्हें इस मन्त्र का विशेष रीति से मनन करना चाहिये । 

(३ )यजुबेंद अ १ । ५म 

“ इदमहमनुतात्सत्यमुपैमि ” 

इन शाब्दों द्वारा असत्य का परि त्याग कर के सत्य के मार्ग 
पर चलने का व्रत भ्रहण करना चाहिये यह भाव सूचित किया 
गया है ( अहम ) में ( अनुतात्‌ ) असत्य से ( इदं सत्यम्‌ ) इस 
सत्य के मार्ग को ( उपैमि ) प्राप्त करता हूं, यह मन्त्रखण्ड का 
शब्दाथ है। विद्वान पुरुष को सदा सत्य का अ्रहण और अखत्य 
का परित्याग करने को उद्यत रद्दना चाहिये, इस बात को देखिये 
वेद कितने स्पष्ट ओर उत्तम शब्दों में बताता हैं-- 

सुविज्ञानं चिकितुष जनाय सच्चा5्सच्च वचर्सी पस्पृधाते। 

तयोय॑त्खत्यं यतरदजायस्तदित्सोमोञ्वति हन्त्याखत्‌ ॥ 

ऋ., ७ । १०४ | १२ 

अर्थात्‌ ( स॒विज्ञानं ) उत्तम शान को ( चिकित॒ष ) प्राप्त करने 
वाले ( जनाय ) पुरुष के लिये ( सत्‌ थ असत च वचसी ) सत्य 
ओर अखत्य वंचन अथवा अच्छे बुरे वचन ( पस्पधाते ) एक 
दूसरे का मुकाबला करते हैं अथवा जो पुरुष रूच्चा शान लम्पा- 
दन करना चाहता है उस की परीक्षाक लिये सत्यासत्य वचन 
उस के सामने आते दे ( तयोः ) उन दोनों में से ( यतरद्‌ ) जो 


सत्य महिमा । ६७ 


( सत्य ) सच ओर ( यतरद ) जो एक ( ऋजीयः ) ऋज अथवा 
सरल वचन है ( सोमः) सोम्य गुण यक्त पुरुष (तत्‌ इत अवति) 
उस की ही रक्षा करता है ( असत ) ज्ञो हीन वा असत्य वचन 
हें उस को ( आ हन्ति ) सर्वथा नाश कर डालता हें। शब्द 
अत्यन्त स्पष्ट हैं व्याख्या करन की कोइ आवश्यकता नहीं | ऋषि 
दयानन्द ने मालम होता है इसी मन्त्र के शब्दों को लेकर आये 
समाजके चत॒र्थ नियम की रचना की थी। इस से अगला मन्त्र 
भी सत्य की महिमा और अखत्य भाषण के बुरे फल को बडी 
सन्दरता से प्रकट करता है 

ने वा उ सामा वुज्ञिनं हिनोति न क्षत्रियं मिथया धारयन्तम्‌ । 

हन्ति रक्षो हन्त्यासद वद्न्‍्तमभाविन्द्रस्य प्रसितों शयाते ॥ 

ऋ. ७ । १०७ । १३. 

( सोमः) सोम्य गुण युक्त पुरुषवा ऐश्वय शाली राजा(वुज़िनं) 
पापी को (न हिनाति ) नहीं बढाता-पापी की सहायता नहीं करता 
और ( मिथया धारयन्तम्‌ ) हिला पूवेक शरीर अथवा ऐश्वर्य को 
घारण करन वाल ( क्षत्रियं ) क्षत्रिय को ( न हिनोति ) बह 
नहीं बढाता बढ्कि ( रक्ष: हन्ति ) नीच राक्षसी वृत्ति वाले पुरुष 
को वह मार देता है ( असद वदनन्‍्तम ) अखत्य भाषण करने वाले 
को ( आ हन्ति ) विवकुल नाश कर देता है ( उभो ) वे दोनों 
राक्षस अरथांत स्वार्थी ओर असत्य वादी ( इन्द्रस्य ) परमेश्वर 
के अथवा ऐश्वर्य शाली राजा के ( प्रसितो ) बन्धन में राजपक्ष 
में कागागहादि में ( शयाते ) शयन करते है । अभिप्राय यह हे 
कि असत्यवादी का राजा ओर परमेश्वर की तरफ से कठिन 
दण्ड मिलता हे । गाजा से तो पापी अपने को फिर भी बचा 
सकता है पर सर्वकश्ष स्वेव्यापक परमेश्वर के बन्धन से कोई पोपी 
अपने का किसी तरह भी नहीं छडा सकता । 


६८ वेद्क कर्तब्य शास्त्र 


(५ ) सत्य भाषण का बत जिन सज्जनां ने लिया हुआ है वही 
देव हैं ऐसा शतपथ ब्रह्मणादि में- 
' पतद्ध वे देवा व॒त चरन्ति, यत्सत्यम्‌ सत्य॑ दे वाः' 
इत्यादि वाक्‍्यों द्वारा बताया गया है। वेद का कथन दे खिये 
इस घिषय में कितना साफ है-- 
“ विश्वान देंवानिद्‌ ब्रूमः सत्यसन्धानतावुधः । 
विश्वाभिः पत्नीमिः सद्द ते नो मज्चन्त्वंहस॥ 
अथव १९। ६। १९ 
अर्थात्‌ ( सत्यसन्धान्‌ ) सत्य प्रतिज्ञा ( ऋतावुधः ) सत्य को 
सदा बढाने वाले अथवा सत्य पक्षका समर्थन करनेवाले ( विश्वा- 
न देवान ) सब विद्वानों को ( इद ब्रूमः ) हम यह बात कहते हैं 
( विश्वामिः पत्नीमिः सह ) सब अपनी पत्नियों के साथ (ते ) 
ये शानी ( नः ) हम ( अहसः ) पापां से ( मज्चन्त ) छडाएं । 
पाप से छडाने का अभिप्राय उपदेश द्वारा भावी पाप से मक्त 
कराने का है यह पहले बताया जा चका है । इस मन्त्र में दे वो का 


विशेषण- 
सत्यसन्धान ऋतावध 


यह जो दिया है वह बडा महत्व पृण हे। ऋग्चद ७६६। १३ के- 

ऋतावान' ऋतजाता ऋतावथो घोरालों अनतद्विषः। ”! 

इस मन्त्र की व्याख्या पहले की जा च॒की है उस मे देवा को 
सत्य का दरढ पक्षपाती ओर असखत्य का घोर विरोधी बताया है, 
यह बात यहां फिर स्मरण कर लेनी चाहिये। 

(६ ) जो लोग असश्य भाषण कर के सत्यको द्बाना चाहते 
है, उन के लिये वेद में बडे कठोर शब्दोका प्रयोग किया गया है, 
उदाहरणार्थ ऋ १० । ८७। म॑ ११ में अग्नि से प्रार्थना है- 

“ ज़िर्यातुधानः प्रसिति त एत्व॒ुत यो अग्ने अनुतेन हन्ति ॥ ”? 


सत्य महिमा | ६९, 


अर्थात ( अग्ने ) ज्ञान स्वरूप परमेश्वर वा राजन ! ( यः या- 
तधानः ) जो राक्षस ( ऋत ) सत्य को ( अनतेन ) झट के द्वारा 
( हन्ति ) नष्ट करता वा दबाता है वह पापी ( शत्रिः ) तीन वार- 
अनेक वार ( ते प्रसितिम्‌ ) तेरे बन्धन को ( एतु ) प्राप्त करे । 
परमेश्वर ओर राजा की ओर से असत्य भाषण करने वालों को 
कठोर दण्ड मिलता है यह मन्त्र का भाव है इस प्रकार असत्य 
भाषण की निद्रा स्पष्ट हे। इसी सक्त के १५वें मन्त्र में भी 
अग्नि से - 

“ अथवंवज्ज्योतिषा देव्येन सत्यं ध॒र्वन्तमचितं न्‍्योष ॥ ” 

यह प्रार्थना की गई है जिस का अर्थ यह है कि अपनी दिव्य 

स्थिग ज्योति से सत्य की हिला करने वारे-उल्लंघन करने वाले 
( अचितम्‌ ) अज्ञानी मुख को ( न्‍्योष ) नश्कर दो अथवा द्ग्ध 
कर दो | सम्भवत; असत्य वादीके अज्ञान ओर असत्य भाषण के 
स्वभाव को अग्नि अर्थात्‌ ज्ञानी नेता अपनी ज्योति वा ते जसे दूर 
कर दे पेसा यहां तात्पय हैं, अस्त । 

(७) क. ७ । ६० | ५ का निम्न मन्त्र भी इस विषय मे विशेष 

मनन के योग्य है- 

“ इम्े चेतारों अनुतस्य भ्रेमित्रों अयमा वरुणो हि सन्ति । 
इम ऋतस्य वावधु दुरोणे शग्मासः पुत्रा अदिति रद्ब्धाः ॥। 
अर्थात्‌ ( इमे ) ये ( मित्र: अरयमा वरुणः ) सब के साथ 

प्रीति करने वाले न्यायकारी श्रष्टठ गुण यक्त सज्जन ( भरेः अन-- 
तस्य ) बहुत से असत्य के ( चेतारः खन्ति ) जितलाने वाले हैं 

यह असत्य है यह सत्य हे इस बातका ये सज्ज़न जनता को डप- 
देश करने वाले है सत्य भाषण के द्वारा सदा सत्य के वत को 
ग्रहण करते हुए ये सब उन्नति करते हैं ओर बे ( शग्मासः ) सुख 
दे ने वाले ( अदि्तिः ) स्वतन्त्वता प्रिय देवी के ( अद्ब्धाः पुत्नाः ) 


७० चैदिक कर्तव्य शास्त्र | 


किसी से न दबने वाले पत्र हैं। इस मन्त्र में सज्जनों के लिये 
' अनुतस्थ चेतारः ! और 'इम ऋतस्य वाव॒धुर्दु रोणे ये' शब्द बड़े 
महत्त्व पूर्ण हैं । 

( ८ ) ऋ. ९। १३ । ९में सदा सत्यके अवलम्बन करने का ज्ञो 
उपदेश किया गया है उसका यहां उल्लेख करना अनुचित न दोगा- 

“ अपच्नन्तों अराव्णः: पवमानाः: स्वदंशः। 
योनावुतस्यथ सीदत ।। ” 
अर्थात्‌ ( अराव्ण: ) अनैश्चर्य ओर उसके कारणरूप आल- 

स्य प्रमादादि को ( अपच्नन्तः ) नाश करते हुए ( पवमाना: ) 
पवित्ञ ( स्थर्टशः ) सख का साक्षात्कार करते हुए-अनभच ग्रहण 
करते हुए तम सब ( ऋतस्य योनी ) सत्य के गर्भ में ( सीदत ) 
सद्‌। स्थिर रूप से बेठों | आलस्य प्रमाद अनेश्वर्यादि को नाश 
करना पविञ्ञता सम्पादन कर के सुख का अनुभव लेना और 
सत्य फे अन्दर स्थिर रुप से प्रतिष्ठित रहना यह प्रत्येक व्यक्ति 
का कर्तव्य इस मन्त्र के अन्दर बताया गया है, जिस के अनुसार 
चलने से ही सब का कद्याण हो सकता हैं। यश ओर श्री के 
विषय में वेद के उपदेश का आगे उल्लख किया जाएगा। सत्य 
विषयक कुछ उपदेशों का यहां व्याख्यान किया गया है, इस सत्य 
की रक्षा के लिये अपन सर्वेस्व तक का अपेण कर देना चाहिये 
इस विषय में एक वेद मन्त्र उद्धत कर के अगले सिद्धान्त पर 
विचार कर गे। वह मन्त्र अथवे वेद के १२ वे काण्ड के ३ य स॒क्त 
का ४६ वां मन्त्र है -- 

“सत्याय थे तपसे देवताभ्यों निधि शेवधि परिदद्य एतम ॥' 

जिस का अर्थ यह हे कि ( खत्य ) सत्य की रक्षा के लिये 
( तपसे ) तप के लिये ( देवताभ्यः ) शानियों के द्वित की वृद्धि 
के लिये ( शोवधि ) सुख का धारण करने वाले ( एतम ) इस 


निरभेयता । १ 


( निधिम ) कोश को--सम्प्ण द्रव्यराशि को ( परिवृक्षः ) हम 
देते है अर्थात सत्यादि की रक्षा के लिये अत्यन्त प्रिय धन का 
परित्याग भी यदि करना पड तो उसे प्रसशन्नतास करना चाहिये। 
सत्य भाषण विषयक इतने उत्तम उपदेशा को वेदम देख कर भी जो 
कहता है कि वेद के अन्दर जीवन विषयक उच्च तत्वाौका वर्णन 
नहीं हे उसे सिधाय पक्ष पाती के और क्‍या कहा ज्ञा सकता है। 


१२ वाँ सिद्धान्त 

' निमभयता। 
परमेश्वर को सब का रक्षक समझते हुए कभी किसी से भय 
भीत नहीं होना, यह वेदिक धर्म की अत्यन्त मुख्य शिक्षा हैं। इस 
भाव को दिल में अच्छी प्रकार भ्रहण करने के लिये निम्न लिखित 

मन्च्रो पर विचार करना चाहिये । 
( १) सख्य त इन्द्र वाज्ञिनो मा भेम शवसस्पते। 
त्वामभि प्र णोनमी जेतारमपराजितम्‌ ॥ 
ऋ- १(।११।२। 

अर्थात्‌ (शवसस्पते इन्द्र) हे बल के स्वामी परमेश्वर!(वाजिनः) 
ज्ञान ओर बल से युक्त हो कर हम ( ते सख्ये ) तेरी मित्रता में 
(मा भेम)कभी भय भीत न होवें। (जेतारम्‌ )सब का विजय करने 
वाले ( अपराजितम ) कभी किसी से पराजित न होने वाले सर्वे 
शक्तिमान्‌ ( त्वाम्‌ ) तुझ इंश्वर को ( अभि प्रणोन॒मः ) बार बार 
हम नस्कार करते हैं | परमेश्वर को सर्व शक्तिमान मानते हुए जो 
परुष सदा उसकी मित्रता में रहते हैं अथवा उसी को अपना सरल 
दुःख का साथी जानते है, वे नित्य निर्भय दो कर धर्म मार्ग पर 


७२ वेदिक कर्तव्य शास्त्र । 


चलते हैं। इसी आशय को अथव वेद म॑ निम्न मन्त्र द्वारा प्रकट 
किया गया है-- 
(१) पूृषेमा आशा अनुवेद्‌ सर्वाः लो अस्मी अभयतमन नेषत 
स्वस्तिदा आघुणि: स्व वीरोउप्रयुच्छन्‌ पुर एतु प्रजाननू॥ 
अथवे. ७।९। २ 
अर्थात्‌ ( पषा ) सर्व पोषक परमेश्वर ( सर्वा आशाः ) सब 
द्शाओं को , अन वेद ) अच्छी प्रकार जानता हे ( सः ) वह 
( अस्मान्‌ ) हम सब को ( अभयतमेन ) अत्यन्त निर्मेयता के 
मार्ग से ( नेषत ) लू जाए । ( स्वस्तिदाः ) कल्याण दे ने वाला 
( आघुणिः ) सब को प्रकाशित करने घाल। ( सर्व वीर: ) सब 
को प्ररणा करने धाला ( अप्रयच्छन ) प्रमाद न करता हुआ (प्र- 
आनन्‌ ) परमेश्वर को सब रक्षक जानने वाला पुरुष ( प्र: एत ) 
आगे जाने वाला हो । प्रथम अधे भाग में परमेश्वर और दुसरे में 
पुरुष का भ्रहण करना द्वी यहां उचित मालूम देता हैं। जिस के 
अनुसार यह अभिप्राय होगा कि परमेश्वर हमें सदा! निर्भयता की 
तरफ ले ज्ञाता है और इस प्रकार ईश्वर का सर्व रक्षक समझने 
वाला पुरुष सब का नेता बनता है। 
(३) अथवे १०८। मे जो कि ब्रह्म विद्या विषयक है अन्तिम मन्त्र 
निम्न लिखित आया है-- 
“अकामो धोरो अमृतः स्वयम्भ्‌ रसेन तुप्तो न कुतश्थनोनः । 
तमेच घिद्वान्‌ न बिभाय मत्योरात्मानं घीरमजरंयुवानम्‌॥४४॥ 
इस मन्त्र में आये हुए प्रायःखब विशेषण आत्मा परमात्मा दोनों 
पर घट सकते है, यथा ( अकामः ) सब कामनाओं से रद्दित 
( घधीरः ) बुद्धि यक्त ( अमृतः ) अमर (स्वयंभूः ) स्वयं 
सिद्ध ( रखेन तृप्तः ) आनन्द से पूर्ण ( न कुतश्चन ऊनः ) किसी 


निर्मेयता । ७३ 


प्रकार भी जिस के आनन्द में कमी नहीं है ऐसा परमें ध्वर है ओर 
पेसा ही ज्ञानी आत्मा हो जाता है। (घीरम्‌) बुद्धि यक्त (अजरम ) 
वुद्धावस्था वा क्षय से रहित ( युवानम ) सदा शक्ति शाली (तम्‌ 
पुव ) उसी एक परमेश्वर वा अपने जीवात्मा को ( विद्वान ) 
जानता हुआ पुरुष (मृत्योः) मत्य से ( न बिभाय ) नहीं डरता 
युवा कहने से अभिप्राय यहां शक्ति शाली का मालम होता 
हे क्यों कि ज़रा का विरोधी शब्द यहां रखना अभीष्ठ हैं अथवा 
परमेश्वर के पक्ष में यवा का परमाणओं को मिला कर सष्टि ओर 
सहार करने वाला और आत्मा के पक्ष में इन्द्रियांदि को ब्रिषयों 
से संयुक्त करने वालाएऐसा अर्थ सम्भव हे (यू मिश्रणा5मिश्रणयो:) 
इस धात से यवा शब्द सिद्ध होने के कारण ऊपर का अर्थ उचित 
ही है। भावार्थ यह है, कि जो परुष परमेश्वर को सब व्यापक 
सर्वे रक्षक और अपने आत्मा का वद्धावस्थादि रहित जानता हे 
वह कभी किली से नहीं डरता मत्य का भी उसे कोई भय नहीं 
रहता । भगवदगीता की इस विषयक शिक्षाएं यहां विशेष 


द्रष्टव्य हैं । 
(७) इसी प्रसढूग में अथव १९।१८ का प्रथम मन्त्र देखिये- 


यत इन्द्र भयामहे ततो नो अभय ऊधि । 

मघवञ्छमग्धि तब त्वं न ऊतिभिवर्ति द्विषों वि मधो जहि॥ 
अ. १०९।१५।१ 

अर्थात्‌ (इन्द्र) दे सर्वेश्वर्य युक्त परमेश्वर ( यतः ) जिस जिस 
दिशा से वा पुरुष से ( भयामहे ) दम डरते हैं (तत:) उस उस 
दिशा से (५ नः ) हमे ( अभय॑ रूधि ) निर्भेय कर ( मघवन्‌ ) हे 
पेश्वयं शाली प्रभो ( तब शाग्धि ) शक्ति हमे दें ( तव ऊतिभिः ) 
अपनी रक्षा से ( द्विषः ) द्वेष भाव को ओर ( मुधः ) हिसामय 
भांवो को ( थि जहि ) नष्ट कर दो | इस मन्त्र के आन्द्र भी 


७3 वैदिक कतेव्य शास्त्र । 


ईश्वर को सर्व व्यापक सर्वरक्षक समझने से निभयता प्राप्त 
होती है यह भाव स्पष्ट सूचित किया गया है । यही 
मन्त्र सामचेद उत्तराखिक प्र. ५ अर्थ प्र०२ मं०१५ में भी आया है। 

( ५ ) अथव वेद के- 

“४ अभय नः करत्यन्तरिक्षमभयं द्यावापुथिवी उसे इमें 

अभय पश्चादभयं पुरस्तादुत्तरादधरादभयं नो अस्तु ॥ 
अभय मित्रादभयममित्रादभयं ज्ञातादभयं परोक्षात्‌ ॥ 

इत्यादि १९ । १२ में आये हुए मन्त्र अत्यन्त प्रसिद्ध हैं अतः 
उनका व्याख्यान करने की यहां काई आवश्यकता नहीं मालूम दे ती। 

इस प्रकार वेदिक कतेव्य शास्त्र के आधार भूत १२ सिद्धान्तों 
की सप्रमाण व्याख्या यहां समाप्त होती है । इन्हीं सिद्धान्तों को 
स्पष्ट करने के लिये अन्य भी अनेक प्रमाण उद्धत किये ज्ञा सकते 
हैं पर निबन्ध विस्तार के भय से केवल थाोडे से प्रमाणो का यहां 
संग्रह किया गया है । इन पर मनन करने से वेदिक कतेव्य शास्त्र 
का महत्व समझ में आ सकता है। युरोपियन विद्वानों का यह 
कथन कि वेद के अरद्र जीवन को उन्नत करने वाले लदाचार 
सम्बन्धी कोई उत्तम उपदेश नहीं हूँ यह कितना पक्षपांतपूर्णे 
ओर अशद्ध हे इस का इसीसे अन मान किया जा सकता हे। अगले 
अध्याय में वेदिक कतंव्यशास्त्र के अनुसार मनष्य के वेयक्तिक 
पारिवारिक ओर सामाजिक कर्तव्यों का निरुषण किया जाएगा । 


श्र > अकेके फेक 
५ रह 
गि सी रह ॥९ 
॥  वादिक-कर्तव्य-शाख्र। ॥ 
729 €झः >>9> >> >> ६ ६२ 
द्वितीय परिच्छेद । 
“वेदोक्त वैयाकिक ओर पारिवारिक कततैव्य” 
प्रथम कतंव्य 
इश्वर भाके 


प्रथम अध्याय में वेदिक कतंव्य शास्त्र के आधार भूत सिद्धा- 
न्‍्तों की सप्रमाण व्याख्या की गई है; उन सिद्धान्तों को दृष्टि में 
रखते हुए जो मनुष्यमाञ्ञ के वेदोक्त कर्तव्य हैँ, उनका संक्षेप से 
यहां दिग्दुशन कराना हैं। सब से प्रथम जगदुत्पादक परमेश्वर 
के प्रति हमारा कर्तव्य क्या हैं, इस विषय में कुछ थोड़े से मन 
पर विचार करना आवश्यक मालम होता है। बेंदिक धम में शुद्ध 
पके श्वर पूजा की कह्पना नहीं पाई जाती, पऐसा कई महानुभावों 
का कथन हे | यहां इस विषय पर वादविवाद करने की आवद्य- 
कता नहीं । नीचे इंश्वर भक्ति और उस के फल के बारे में जो 
वेद मन्त्र उद्भधुत किये ज्ञाएंगे, वे स्वयं उपयु क्त आक्षेपों की निम्‌- 
छता को प्रमाणित कर देंगे । 

(१) कऋ. २। २३। ४ मे इंश्वर भक्ति फरा निम्न लिखित फल 
धताया गया है -- 


७दे बेदिक कतंव्य शास्त्र । 


“सुनीतिभिनेयसि त्रायसे जन॑ यस्तुभ्यं दाशान्न तमहो अश्नचत्‌। 
ब्रह्मद्विघस्त पनो मन्युमीरसि बुहस्पते महि तत्ते महित्वनम्‌॥”' 
ऋटु.२। २३। ४. 
अर्थात्‌ ( ब॒हस्पते ) स॒र्यादि बडे पदार्थों के स्वामी परमेश्वर ! 
( जन सनीतिभि: नयलसति ) त मनुष्यों को उत्तम नीति अथवा 
मार्ग से ले जाता ओर ( जआयसे ) उनकी रक्षा करता है। (यः) 
ज्ञो पुरुष ( तभ्यम ) तुझे ( दाशात्‌ ) देता है - अपने 
अपको तेरे प्रति समर्पण करता हे ( तम्‌ ) उस को (अंहः ) 
पाप ( न अक्षवत ) नहीं प्राप्त दोता। ( ब्रह्मद्विपः ) शानियों के 
साथ द्वष करने वाले का त ( तपनः ) दपाने वाला हो कर 
( मन्यम ) उचित कोप को ( इरसि ) प्रेरित करता है, ( तत ) 
वह (ते ) तेरी ( महि ) बडी भारी ( महित्वनम्‌ ) महिमा हे। 
परमेश्वर का न्याय दण्ड दुष्टों का संहार करता हे, इतना ही 
यहां उलके मन्य दिखलाने ले मतलब दे। भक्ति करने पर भगवान 
पुरुष को सन्‍्मार्ग पर चलाते, उस की रक्षा करत, ओर उस को 
सब पापों से बचाते हैँ, यह भाव मन्त्र भें स्पष्टतया प्रकट किया 
गया है । इसी स॒क्त का पांचवां मन्त्र देखिये-- 
( २) न तमंहों न दुरितं कतश्चन नारातयस्तितिरुन 
द्याविनः । विश्वा इृदस्माद्‌ ध्वरखों वि बाधसे य॑ 
सगापा रक्षसि ब्रह्मणस्पते ॥  ऋ. २।२३॥५ 
अर्थात ( सगोपा; ) अच्छी प्रकार रक्षा करने वाला त (यम ) 
जिस मनष्य की ( रक्षसि ) रक्षा करता है ( तं ) उसको (अंह:) 
प(न) नहीं स्पश करता ( दुरितं ) दुःख वा दुब्येसन ( न ) 
नहीं प्राप्त होते ( कुतश्चन ) कद्ीं से भी ( अ-रातयः ) शत्र उस 
विद्वान पुरुष को ( न तितिरुः ) नहीं दिसा करने पाते । ( द्वया- 
विन; ) मन में कुछ ओर बाहर से और कुछ दिखाने वाले कपटी 


इंश्वरभक्ति । 9 


लोग भी ( न ) उस धर्मात्मा की द्विसा नहीं कर सकते । ( अ- 
स्मात्‌ ) इस धर्मात्मा पुरुष से ( विश्वाः ) सब ( ध्वरसः ) भय 
ओर हिंसा को ( वि बाधसे ) त्‌ नष्ट कर देता है | परमात्मा जि 
स॒ का रक्षक हे, उस भक्त को दुनिया मे किसी से डर नहीं दो 
सकता, पाप से वह सदा दूर रहता है, ओर इस लिये उस पर 
आपत्तियों का भी असर नहीं होता । वह भक्त पुरुष कभी होन 
अवस्था को प्राप्त नहीं होत।, यह मन्त्र का मुख्य अभिप्राय है । 

(३ ) इस परमात्मा की भक्ति का न केवल आध्यात्मिक बढ्िक 
लौकिक फल भी बहुत क॒छ प्राप्त होता हे, इस विषय में ऋग्वेद 
२।०२४॥ ३ दे खिये-- 

“ सर इज्जनन स विशा स जन्मना स पुत्रेर्वाज भरते धना 

नभिः। देवानां यः पितरमाविवासति श्रद्धामना हृविषा 

प्रह्मणस्पतिम्‌ ॥ 

अर्थात ( यः ) जो परुष ( श्रद्धामनाः ) श्रद्धा युक्त मन वाला 
ही कर ( हृविषा ) भक्ति से ( देवानां पितरम्‌ ) सूर्य चन्द्रादि 
तथा ब्लानियों के पालक ( ब्रह्मणस्पतिम्‌ ) परमेश्वर की ( आधि- 
वासति ) पूजा करता है ( स इत ) वह ही ( जनेन ) उत्तम 
मनष्यों से ( स विशा ) वह प्रज्ञा से ( स जन्मना ) वह अपने 
जन्म से ( स प॒त्रेः ) वह अपने पुजोसे ( वाजं ) ज्ञान को ( भरते ) 
सम्पादन करता है ( नुभिः ) अपने मनुष्यों के द्वारर यह पुरुष 
( घना भरत ) घन से पूर्ण होता हैँ | इस मन्त्र का भावाथ यह 
है कि इंश्वर में पृर्ण विश्वास रखने से मनष्यो को अच्छे सहायक 
मित्रादि प्राप्त हाते हें, जिन कं द्वारा उसे ज्ञान ओर पेश्वर्य 
की प्राप्ति होती है। दूयामयी जगन्माता के प्रति जो अपने को सम- 
पंण कर देते हैं, निश्चय से उन का संसार में कमी अमडःगल नहीं 
होसकता | कितना उत्तम अभिप्राय यहां प्रकाशित किया गया हें। 


८ बैदिक कतंव्य शास्त्र । 


(४ ) परमेश्वर ही नित्य सुख ओर शान्ति देने वाला है, अतः 
पक मात्र उसकी उपासना करनी चाहिये, इस बात को ऋ. ८। 
६६ । १३ में निम्न लिखित शब्दों में प्रकट किया गया हे- 

“बयं घा ते त्वे इद्धिन्द्र विप्रा अपिष्मसि | 

नहि त्वदन्यः परुष्ठत कश्चन मधघघव्नस्ति मर्डिता॥ ऋ.५।६६।१३ 

अर्थात (वरयं) हम सब (घा) निश्चय से (इन्द्र ) ह परमेश्वर ( ते 
स्मसि ) तेरे हैं ओर( उ ) निश्चय से (विप्रा:) शान सम्पन्न होते 
हुए ( अपि ) भी हम सब ( त्वे इत्‌ समस्त ) तेरे ही आश्रय 
में और तेरी ही शरण मे हैं. ( पुरुहत मघवन्‌ ) बहुत से भक्तों 
द्वारा स्वीकृत ऐ श्वय यक्त भगवन (त्वत्‌ अन्यः) तरस अतिरिक्त 
और ( कश्चन ) कोई भी (मर्डिता) यथार्थ नित्य सख देने वाला 
(+ अस्ति) नहीं हे। भक्त लोगों की परमेश्वरके प्रति यह उक्ति है । 
सब को भगवान्‌ की ही शरणमे सदा रहना चाहिये, क्यो कि उस 
को छोड कर वस्ततः संसार में शाश्वत सख दे ने वाला कोई नहीं 
है। लोग इस तत्व की न समझते हुए दुनियां के पदार्थों 
मे सुख दुंढ़ना चाहते है, पर अन्त में निराश 
हो कर इसी परिणाम “पर पहुंचते हे, कि दयामय भगवान के 
अतिरिक्त स्थिर नित्य सुख शान्ति देने वाला ओर कोई भी नहीं 
है, इसी आशय से उपनिषदा के अन्द्र कहा हे - 

“पको वशी सवभूतान्तरात्मा, एक रूप बहुधा यः करोति | 

तमात्मस्थं येल्‍्न पद्यन्ति धीरास्तषा सर शाश्वत नेतरघाम॥”! 

अथांत्‌ आत्मा के अन्दर स्थित सर्वान्तर्यामी भगवान का 

जो साक्षात्कार करते हे उन्हें द्वी नित्य सख प्राप्त होता है अन्य 
किसी को नहीं । 

( ० ) परमेश्वर ही को अपना पिता माता बन्धु श्राता ओर 
मिष्ठा समझना चाहिये | उसी से भक्ति भाव दुढ द्वोता हैं, इस 


इंश्वरभक्ति | ७९, 


बात को बेद्‌ के अनेक मन्त्रों से प्रमाणित किया जा सकता है, 
किन्त यहां एक दो मन्त्रो को उद्धत करके अगले कतव्य पर 
विचार किया जाएगा । 
“ देवों वेवानामसि मित्रो अद्भ तो वसुर्वेंसनामसि चारुरध्वरे । 
शमन्त्स्याम तव सप्रथस्तमे अग्ने सख्ये मा रिघामः वय तव॥ 
ऋ० १। ०९७ | १३ 
इस मन्त्रम परमेश्चरक लिये अरूत मित्र शब्दका प्रयोग किया 
गया है। संसारिक मित्रांसे एक न पक दिन अवश्य वियोग द्वोता 
हैं, किन्‍त परमात्मा पक अद्भधत मिद्र है जिससे हमारा कभी वि- 
योग नहीं हो सकता पर तो भी जिसे हम नहीं पहचानते। ( ब- 
सूनां वसुः असि ) पृथिव्यादि बसुओ का भी तू आधार भूत 
है ( अध्चरे ) सब अहिसामय कार्यों में त ( चार ) प्रकाशमान 
है ( तव ) तेरी ( सप्रथस्तम ) अत्यन्त विस्तुत ( शर्मन्‌ ) 
दरण में ( स्थाम ) हम खदा रहे (अग्ने ) हे श्लानस्वरूप परमेश्वर 
( तव सख्ये ) तरी मित्रता में (व्यय) हम (न रिषाम) कभी दुखी 
नहों । परमेश्वर सब देवों का अधिष्ठाता और हमारा अद्भुत 
सहायक ओर हमारा अद्भत मित्र हे, शभ कर्मों के द्वारा उसका 
प्रकाश होता है । उस को जो मित्र समझते हुए शभ कम में 
तत्पर रहते हैं, उन्हें कभी कोइ क्लेश नहीं हाता, यद्द इस मन्त्रका 
अभिप्राय है । 
“श्रेष्ठ स्थाम सवित॒ुः सनीमनि तद्‌ देवानामवो अद्यावु णीमहे ।'' 
इत्यादि मन्नत्रों में भी इसी प्रकार परमेश्वर की श्रेष्ठ शरण में 
सदा रहने की प्रार्थना की गदइ है। परमेश्वर की शरण अत्यन्त 
विस्तत हैं, इस का तात्पय यह हैं कि, उस के अन्दर सब जाति 
देश ओर वण के प्रुष का वेठने का समान अधिकार है। वहां 
काले गार का ओर ब्राह्मण चाण्डाल का कोई भेद नहीं। पापी सर 


८० वैदिक कतंव्य शास्त्र ! 


पापी भी परमेश्वर की शरण में आ कर अपने जीवन को पविन्र 
बना कर तर गये ओर अब भी तर सकते हैं। 
(६) ऋ. १० | ७। ३ में-- 
“अग्नि मन्ये पितरमग्निमापिमग्नि स्रातरं सद्मित्सलआायम ।” 
पेसा मन्त्र आया है जिस में शान स्वरूप परमेश्वर को में अपना 
पिता ( आविः ) आघ्त गुरु, श्राता ( सदम्‌ ) शरण देने वाला 
ओर ( सखायम्‌ ) मित्र ( मन्‍्ये ) मानता हू ऐसा एक भक्त के 
मुख से कहलाया गया है | वस्तुतः जब तक परमेश्वर ही को 
अपना सब कुछ न मान लिया जाए, तब तक पूर्ण भक्ति का 
आनन्द रूपी अमृत मधुर फल प्राप्त नहीं हा सकता । 
( ७ ) साम उत्तगार्थिक अ २ प्र. ७ में प्रसिद्ध- 
“त्वं हि नः पिता बलो त्वं माता शतक्रतो बभूविथ | 
अधा ते खुम्नमीमहे । 
यह मन्त्र आया है जिस में परमेश्वर को ही पिता माता बताते 
हुए उसी से सुख प्रार्थना करनी चाहिये, यह भाव सूचित किया 
गया है । इस प्रकार परमेश्वर के प्रति व्यक्ति का जो कर्तव्य है 
उस की इन मंत्रों द्वारा सूचना मिलती है। परमेश्वर को किसी 
समय भी न भूलना चाहिये क्‍यों कि उस को भूलना अथवा उस 
से विमुख होना यही वस्त॒तः मुत्यु है यह भाव- 
* यस्य उछाया<$्मुतं यस्य मृत्यः ' 
इत्यादि मन्त्रोका हैं अब इस विषयमें साम वेदका एक अत्युत्तम 
मन्त्र उद्धृत कर के दूसरे कतेव्य पर विचार करंगे वह मन्त्र इस 
प्रकार है - 
४ झा न इन्द्र परावणग्भवा ना सथमाये । 
त्वं न ऊरती त्वमिन्न आप्यं मा न इन्द्र परावुणक्‌ ॥ ?! 
साम. पु. ३ ७।५ 


ईश्वर भक्ति । ८१ 


अर्थांत्‌ ( इन्द्र ) हे सर्वेश्वय यक्त परमेश्वर ( नः ) हमे ( न ) 
नहीं ( परावणक्‌ ) परित्याग कर-हमारा परित्याग न कर 
अथवा हम तेरा परित्याग न करें; इन दोनों का काव्य की दृष्टि 
से एक ही आशय है | ( नः ) हमार ( सघधमाये ) सदा आनन्द 
के लिये ( भव ) हा । ( त्व॑ नः ऊती ) तू हमारी रक्षा करने 
वाला है ( त्वम्‌ इत्‌ ) तू ही ( नः ) हमारे लिये ( आप्यम ) 
प्राप्त करने योग्य है । तेरे अतिरिक्त संसार में प्राप्तव्य कुछ भी 
नहों है, क्यों कि तझे प्राप्त कर लेन ओर ज्ञान लेने पर सब कुछ 
प्राप्त कर लिया जाता हैे। ( इन्द्र न मा परावणक्‌ ) परमात्मन 
हमारा परित्याग न करो, हमारा कभी परित्याग न करो | यह 
भक्त की सच्च दिल से निकली हुईं एक प्रार्थना है, जो परमेश्वर 
को ही अपना रक्षक, प्राप्तव्य मिश्र ओर सब कुछ समझना 
चाहिये, इस भाव को लिये हुए हैं। केनोपनिषद के शान्ति मन्त्र 
में इसी वेद मन्त्र के भाव को लेकर सम्भवतः- 


“प्ाहं ब्रह्म निराकुयों मा मा ब्रह्म निराकरोदनिराकरणं 
में अस्त्वनिराकरणं में अस्त ॥” 


ये शब्द आए हैं, जिन का अर्थ यह है, ब्रह्म ने मेरा परित्याग 
नहीं किया, अतः में कभी ब्रह्म से विमुख न होऊं । हम दोनों का 
सदा योग रहे। इन मन्त्रो पर विचार करत हुए मनुष्य को परमे- 
श्वरके प्रति भक्ति €प मुख्य कतव्य को सदा पाकृन करना 
चाहिये । 


८२ वैदिक कतंव्य शास्त्र | 


द्वितीय कतंव्य । 
२ आन्तरिक ओर बाह्य पवित्रता । 


अपने प्रति मनष्यफे कतंव्यां में आन्‍न्तरिक और बाह्य पविश्रता 
का मख्य स्थान है | इसी लिय वेद में सब प्रकार की पवित्रता 
के सम्पादन पर बडा भारो बल दिया गया हे। ऋग्वेद नवम 
मण्डल के प्रायः मन्ञ्रों में जिनका देवता साम पवमान है, इसी 
विषय में उपदेश तथा प्रार्थनाए पाई जाती हैं | खाम वेद के 
अनेक मन्त्र भी इसी आन्तरिक ओर बाह्य शद्धि का प्रतिपादन 
करने वाले हं। अथव॑ं बेद, यजवेंद के अनेक मन्त्र भी स्पष्ट शब्दा 
में इस पवित्रता के भाव की सचना देने वाले हैं। यहां चारो 
दो से इस विषयक थाडे से मन्त्र उद्धत किये जाते हैं । 
(१ ) ऋग्वेद ५। ९। ५ में निम्न मंत्र आया है -- 
“इन्द्रः शुद्धा न आगदि शुद्धः शुद्धाभिरूतिभिः । 
शुद्धो राय नि धारय शुद्धो ममद्धि सोम्यः ॥! 
अर्थात्‌ ( इन्द्र ) ऐश्वर्य शाली राजन्‌ ( श॒द्धः ) शुद्ध गुण कम 
स्वभाव वाला त्‌ ( न आ गहि ) हमें ध्राप् हों ( श॒द्धः ) पविन्र 
त्‌ ( शद्धामिः ) पवित्र ( ऊतिभिः ) रक्षाओं के साथ हमे प्राप्त 
हो ( श॒द्ध: रयि नि घारय ) शद्ध होता हुआ तू ऐश्वयं घारण 
कर ओर ( सोम्यः शद्ध: ) सौम्य और पवित्र होता हुआ त 
( ममद्धि ) आनन्द अथवा भोग कर । इस मन्त्र के अन्द्र पवित्र 
भावों के साथ ही रक्षा एश्वर्य धारण भागांदि सब कार्य करने 
चाहिये यह भाव स्पष्टतया सच्ित किया गया हे । 
(२ ) ऋ. ९ | ६७ । २२ में निम्न प्राथना है 
“" प्रवमान सो अद्य नः पवित्रण विच्चषणिः:। 
ये पीता स॒ पुनातु नः॥ 


आन्तरिक ओर बाह्य पविश्नता। ८३ 


अर्थात्‌ ( विचषणिः ) सर्वेश्ञ ( पवमानः ) सब को पविच्र 
करने वाला ( सः ) वह परमेश्वर ( अद्य >) आज ( पविश्रेण ) 
अपने पविन्न तेज से ( पुनातु ) हमें पवित्र करे | ( यः पोता ) 
ज्ञो वह पवित्र करनेवाला परमेश्वर है ( स नः पुनातु ) हमें वह 
अवद्य द्वी पवितन्न करे । इस मन्त्र में भी दो वार परमेश्वर सेजो 
कि ववचित्रता का स्रोत है पवित्रता की प्रार्थना की गई है । 

(३ ) ऋ० ९।७३/७ मे वाणी की पविश्नता के विषय में निम्न 
लिखित मन्त्र आया है-- 

४“ सहस्नधार घितते पवित्र आ वाय॑ 
पुनन्ति ऋवयो मनीषिणः ॥? 

अर्थात्‌ ( मनीषिण: ) बुद्धिमान ( कवयः ) दूर दर्शी शानी 
लोग ( सहस्म थारे वितते ) सदस्त्र धाराओं के लमान विस्तत 
( पवित्रे ) पवित्नता के स्रोत परमेश्वर में मग्न हो कर अथांत 
उस का भजन कर के (वां ) वाणी को ( पुनन्ति) पवित्र करते 
है। इश्वर भजनादि के द्वारा वाणी की पवित्रता को सम्पादन 
करने का इस मन्त्रम उपदेश हे | इसी भावको साम वेद में निम्न 
प्रकार प्रकट किया गया है - 

(४) वर्य घ त्वा सुतावन्‍्त आपो न दुक्तवहिंषः । 
पवित्रस्य प्रस्नवणेषु वुच्चहन परिस्तोतार आसते ॥” 
साम० पूृ० ३॥॥७९ 

अर्थात्‌ ( वृत्रहन ) हे सब पापों का नाश करने वाले प्रभो 
( वय॑ ) हम ( घ ) निश्चय से ( खुतावन्तः ) विद्या रूपी ऐश्वर्ये 
से युक्त होते हुए ( वृक्त बर्हिषः ) अग्नि होआादि शुभ कर्मों का 
अनपछ्ठान करने वाले ( पवित्रस्य प्रस्रवणेषु ) पवित्र स्वरूप तेरे 
पवित्नता के स्रोत में ( आपः न ) जलों के समान शान्‍्त स्वभाव 
५ स्तातारः ) स्त॒ति करने वाले पुरुष ( परि आखते ) बैठे हुए 
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हैं । वक्त बहिंषः ' का अथ निघण्टु में ऋत्विक ऐसा ही दिया 
है। परमेश्वर की पवित्रता की घाराओं में जल के समान बैठ कर 
भक्त लोग भी अपने को शाद्ध कर लेते हैं यह भाव यहां सूचित 
किया गया है जो काव्य की दृष्टि से अत्यन्त उत्तम है। 

(५) यजुर्वेद आ० ३४ के प्रथम ६ मंत्रों मं मन को शिव 
सकदप बनाने के लिये जो प्राथनाएं आई हैं, चे इस प्रसडुग में 
दर्शनीय हैं। उन में से केचछ एक मन्त्र का उल्लेख करना पर्याप्त है- 

“यज्जाग्तो दूरमुदेति देवं तदु स॒प्तस्य तथेवेति। 

दूरं॑ गम ज्योतिषां ज्योतिरेक॑ तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥! 
अथांत्‌ ( यत्‌ ) जो मन ( जाञ्रतः दूरम्‌ उद्देति ) जाशब्रत अबव- 
स्‍्था में दूर दुर जाता है ( तद्‌ उ देवं ) वह द्वी निश्चय से दिव्य 
गण यक्त मन ( सप्तस्य ) खाये हुए पुरुष के भी ( तथा एव ) 
बेंसे द्वी (एति ) दूर जाता रहता है ( दूरं गम ) दूर जाने वाला 
( ज्योतिषाम ) इन्द्रियों का ( एक ज्योति: ) एक प्रकाशक (तत्‌) 
वह ( में ) मेरा ( मनः ) मन ( शिवसंकव्पम्‌ ) शुभ संकल्प 
करने वाला ( अस्तु ) होवे । मन्त्र की व्याख्या करने की यहां 
आवश्यकता नहीं है। मन के अन्दर सदा शभ भावों का उदय 
होना चाहिये यह इन सब मन्त्रों का भाव है । 

(६) यज्ञु ० ४४४ में पवित्रता के सम्बन्ध में निम्न लिखित 
अत्युत्तम भाव पण मन्त्र आया है - 

“ चित्पतिर्मा पुनातु वाक्पतिर्मा पुनातु देवों मा 
सविता पुनात्वच्छिद्रेण पवित्रेण सथस्य रश्मिमि:। 
तस्य ते पवित्र-पते परविन्न-पूतस्य यत्कामः पुन 
तच्छके यम्‌ ॥!! 

अर्थात्‌ ( चित्वतिः ) चित्त का स्वामी (मा पुनात ) मुझे 
पवित्र करे ( सविता देवः ) सर्वोत्पादक देव (स्‌ येस्‍्य रश्मिभिः) 
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सये की किरणों के साथ ( अच्छिद्रेण ) सबे दोष रहित ( पवि- 
त्रेण) अपने पवित्न तेज से (मा पुनात॒ )मुझे पचिश्र बनाए (पवित्र 
पते ) हे पविन्न स्वरूप स्वामिन ( पवित्र पृतस्य तस्य ते ) पविन्र 
गण कम स्वभावों के कारण सर्वेथा शद्ध तेरी ( यत्कामः ) जिस 
कामना से ( पुने ) पवित्रता अपने अन्दर घारण करता हूं ( तत 
शर्के यम ) उस कामना को पूर्ण करने में में समर्थ हो सक्‌ । पर- 
मेश्वर पवित्रता का स्रोत है दिव्य शक्ति शान्ति और आनन्द को 
प्राप्त करने की कामना से उस की पविशच्नता को अपने अन्दर 
धारण करना चाहिये यह इस मन्त्र का स्पष्ट आशय है। चित्त 
वाणी आदि का अधिपष्ठाता मुझे पवित्र करे; इसी के अन्दर यह 
भाव आ जाता है कि वह मेरे चित्त वाणी आदि को पवित्र बनाए। 
इस प्रकार पवित्नता के स्त्रोत भगवान्‌ की स्तुति प्रार्थना तथा 
उपासना के द्वारा अपने अन्दर पवित्रता घारण करने का वेद 
मनन्‍्तों में बहुत उत्तम उपदेश है । 

( ७ ) अथवें ६। १९ में इस विषयक यह मन्त्र विचारने योग्य 
है-- 

“ पमानः पुनातु मा ऋत्वे दक्षाय जीवसे । 
अथो अरिइ तातये ॥” 

अथांत्‌ ( पक्‍्मान: ) सब को पवित्र करने वांला परमेश्वर 
( ऋत्वे ) उत्तम कम करने के लिये ( दक्षाय > चतुरता अथवा 
बल के लिये ( जीवसे ) उत्तम रीति से जीवन व्यतीत करने के 
लिये ( अथो ) ओर ( अरिए--तातये ) अरिष्ठ अथवा मंगल के 
विस्तार के लिये ( मा ) मुझे ( पुनात ) पवित्र करे। भावाथ 
यह है कि अपने अन्द्र ईश्वर भक्ति आदि द्वारा पवित्रता घारण 
करने से मनष्य का आत्मिक बल बढता है ओर वह जीवन को 
सुख मय बनाते हुए उत्तम कार्ये करने में समर्थ दो सकता है । 
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इस प्रकार की पवित्रता के सम्पादन के लिये प्रत्येक व्यक्ति फो 
सदा उद्यत रहना चाहिये इस विषय में-- 

(१) “ भद्ं कर्णमिः श्टणयाम देवा भद्रं पदयेमाक्षमियजन्नाः॥ ” 

(२ )“ भद्रें नो अमि वातय मनो दक्षमत क्रतम ।' 

इत्यादि मन्त्र भी देखने योग्य है, किनत स॒प्रसिद्ध द्वोन के 
कारण उन की व्याख्या करने की यहां जरूरत नहीं मालम होती । 
अन्त में यजवंद ६११० को यहां उद्धुत कर के दृम्र इस प्रकरण को 
समाप्त करते हैं जिस से सब अडःगो की सब प्रकार की पविश्नता 
सम्पादन करना ही वैदिक शिक्षा पद्धति का मुख्य तात्पय था यह 
बात भी स्पष्ट हो जाएगी । मन्त्र निम्न प्रकार है- 

“बात्र ते शन्धामि प्राण ते शुन्धामि चक्ष॒स्ते शन्धामि 

श्रोत्र ते शुन्धामि नाभि ते शन्धामि मेढंते शन्धामि 

पाय ते शन्धामि चरित्रांस्त शन्धामि॥ 

गुरु की शिष्य के प्रति यह उक्ति है कि मं ( ते )तरी (वाचम ) 
वाणी को ( शुन्धामि ) शुद्ध करता हूं (ते) तरे (प्राणं शुन्धामि) 
प्राण को शद्ध करता हूं ( ते चक्षः शन्धामि ) तेरी आंख को में 
शद्ध करता हू ( ते नाभि, मेंढ , पाय च शान्धामि ) तेरी नाभि 
उपस्थेन्द्रिय ओर गुदेन्द्रिय को में शद्ध करता हूं ( ते चरित्रान्‌ 
शन्धामि ) तेरे चरित्र अथवा आचरण को में शद्ध करता हूं। 
मन्त्रका भाव अत्यन्त स्पष्ट है । सब इन्द्रियों को शद्ध पविन्न रखना 
चाहिये ओर अन्त में इस प्रकार अपने चरित्र को उत्तम बनाना 
चाहिये जिस के विषय में मन महाराजने ठीक कहा दे कि- 

“आचारालुभते द्यायराचागादीप्सिताः प्रज्ञा: । 
आचाराद धघनमक्षय्यमाचारों हन्त्यलक्षणम ॥'' 

यही चरित्र निर्माण ही वेदिक तथा प्राचीन शिक्षा प्रणालीकी 

आधार शिला थी ओर इसी आदश को हर्ट स्पेन्सर आदि यूरो 
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पीय अनेक शिक्षा वेशानिकों ने भी * ["0000007 07 0॥8770607 
[8 0॥6 80 00]९60 ०ा एतत5४४॥0। अर्थात्त चरिन्र निर्माण 
ही शिक्षा का मुख्य उद्देश्य हे इत्यादि वाक्य लिख कर फिर से 
स्थापित करने का यत्न किया हैं; अस्त । 


तृतीय कतेव्य । 
( ३ ) पूृण आत्मसयम प्राप्ति । 


प्रथम अध्याय में नवम सिद्धान्त की व्याख्या करते हुए आन्त- 
रिक ओर बाह्य स्वराज्य को प्राप्त करना वेद के अनुसार प्रत्यक 
व्यक्ति ओर समाज का कतव्य है यह प्रमाण सहित दिखाया जा 
चुका है तथापि इस विषय में अभी कुछ ओर लिखने की आवद्य- 
कता मालम होती है | आत्म सयम को वेद के अन्दर कितना 
आवश्यक माना गया है इस बात को भलती भाति समझने के 
लिये हमें ब्रह्मचर्थ की महिमा वणन करने घाले सूक्तों पर फिरसे 
दृष्टि दोडानी चाहिये | अथवे वेद ११ व॑ काण्ड के कुछ मन्त्रो का 
पहले भी उल्ख किया जा चका हे एक दो प्रसिद्ध मन्त्रो का फिर 
उद्ध्रुत कर देना यहां अप्रासडिगक न होगा । 

( १ )“ब्रह्मबचयण तपसा राजा राष्ट्र विरक्षति । 

आचार्यों ब्रह्मचर्यंण ब्रह्मचारिणमिच्छते ॥”! 
अ. ११५।७०।! १७ 

अर्थात ( ब्रह्मचयंण ) ब्रह्मचयय ओर ( तपसा ) तप के द्वारा 
( राज़ा राष्ट्र विरक्षति ) राजा अपने राष्ट्र की रक्षा करता है 
( आचायः » आचार ( ब्रह्मचयेण ) ब्रह्मचये के कारण ही ( ब्रह्म 
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चारिणम्‌ इच्छते ) ब्रह्मचारी की इच्छा करता है। इस प्रकार के 
सब मनन्‍त्रों में प्रह्मचय से तात्पय अधिवाहित रहने से नहीं किन्‍्त 
आत्मसंयम प्राप्त करने से दी हे । ब्रह्मचर्य का इन्द्रियों पर काबू 
पाये बिना राजा अपनी प्रज्ञा अथवा राष्ट्र का धारण अच्छी प्रकार 
नहों कर सकता | जो अपने को वश में नहीं कर सकता उस से 
यह आशा नहीं की जा सकती कि वह दूसरों को अच्छी तरह 
वश में रख सकेगा इसी आशय से मनुस्मृति में लिखा है- 
“ “ज़ितेन्द्रियों हि शकनोति वशे धारयितु प्रज्ञा: ॥! 

जो आचाय आत्म खंयमी नहीं वह अपने शिष्यों को भी पूण 
जितेन्द्रिय कभा नहीं बना सकता ! अब दूसरा मन्त्र दे खिये- 

( २ ) “ब्रह्मचयंण तपसा दचा मृत्युमपाध्नत । 

इन्द्रो ह ब्रह्मचयेण देवेभ्यः स्वरा भरत ॥”' 
११५।५७५। १९ 

अर्थात्‌ (ब्रह्मचर्येंण तपसा) ब्रह्मचय और तप के द्वारा (देवाः) 
ज्ञानी लोग ( मत्यम्‌ ) मोत को ( उपाध्नत ) मारते हैं स्वाधीन 
कर लेते है ( इन्द्रः ) जीवात्मा ( ह ) निश्चय से ( ब्रह्मचर्यण ) 
ब्रह्मचय के प्रताप से ( देवे भयः ) इन्द्रियो के लिये ( स्थः ) सुख 
को ( आभरत ) घारण करता हैं। पर्ण आत्मसंथम प्राप्त किये 
विना कभी भी आत्मिक सख ओर आनन्द प्राप्त नहीं हो सकता 
यह यहां तात्पय हे । ब्रह्मचय से यहां आत्म संयम से दी अभिप्राय 
है न कि अविवाहित रहने से, अतः गहस्थी लोगां को भी ब्रह्म च य॑ 
पृवेक जीवन व्यतीत करना चाहिये इस बात को वेद में ओषधि 
वनस्पति 'संवत्सर आदि की उपमा से केसा स्पष्ट कर दिया है 
यथा-- 

“ओषधयो भूतभव्यमद्दो राजे वनस्पति: । 
संवत्सरः सहत भिस्ते ज्ञाता ब्रह्मचरिण;।"” ११ ।५। २० 
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ओषधि वनस्पति आदि अपनी अपनी करत के अन्दर ही 
फूलती फलती हैं इसी प्रकार गृुदस्थियो को ऋतु गामी होना 
चाहिये यही उन के लिये ब्रह्मचय है जेसा कि याश्ववव्यय स्मृति 
में कद्दा हे- 

“ ऋता बृदी स्वदारेषु संगतियाँ विधानतः । 
ब्रह्मचय तदे वोक्त गृहस्थाभ्रमवासिनाम्‌ ॥” 

इस प्रकार ब्रह्मचर्यादि बतों द्वारा पूण आत्मसंयम को प्राप्त 
करना प्रत्येक व्यक्तिका एक मुख्य कतंव्य है। तप अर्थात्‌ शीतोष्ण, 
सुत्र दुःख, हानि लाभ, ज्ञय पराजय, शोक दृ्ष, निनन्‍्द्‌। स्तुति, 
मान अपमानादि दन्द्रो का सहन करना उस आत्म संयम की 
प्राप्ति में मुख्य साधन है, अतः उस का अनुष्ठान भी अवच्य ही 
करना चाहिये | अब वेदोक्त पारिवारिक कतेव्यों के विषयमें 
थोडासा विवेचन किया जाएगा ! 


वेदोक्त पारिवारिक कतंव्य । 


इस विषय पर कुछ लिखने से पूर्व सामान्य तोर पर गुृहस्था- 
श्रम के बारे में वेद में केला भाव रखा गया है ओर वेद के 
अनुसोर स्त्रियों की स्थिति क्‍या है इन दो विषयों पर थोडा प्रका- 
श डालना अत्यावश्यक है । निम्न लिखित कुछ वेंद्‌ मन्त्नां पर 
यहां अच्छी प्रकार विचार करना चाहिये । 
(१) ऋ १० | ९५ का २७ वां मन्त्र इस प्रकार है-- 
“गुभ्णामि ते सीभमगत्वाय हस्तं मया पत्या जरदशियंथासः 
भगो अयेमा सविता प्रन्धिमेह्य त्वादुर्गाहपत्याय देवाः ॥ 
विवाह के समय वर वधू को कद्दता है ( सोभगत्वाय ) सौ- 
भाग्य की वृद्धि के लिये ( ते दृस्त ) तरे हाथ को ( गुभ्णामि ) 
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ग्रहण करता हूं ( मया पत्था ) मुझ पति के साथ ( यथा ) जिस 
सेतू ( जरदष्ठिः ) वद्धावस्था पयन्त जीने वाली ( असः ) हो। 
( भगः ) ऐेश्वर्य शाली ( अयमा ) न्यायकारी ( सविता ) जगदु- 
त्पादक ( पुरन्धि: ) अत्यन्त बुद्धिवाला परमेश्वर तथा ( देंचाः ) 
सब ज्ञानी लोग (त्वा ) तझे ( महायम्‌ अदुः ) मेरे प्रति सौंप 
चुके है । तात्ण्य यह है कि बेद्‌ के अनुसार गहस्थाश्रम मनष्य के 
सोभाग्यकी वृद्धि का एक प्रधान कारण है ओर पति पत्नीके 
सम्बन्ध को पाशविक वासनाओं के तृप्त करने का साधन नहीं 
अपि तु उन दोनों के एक दूसरे की सहायता से उन्नति करने का 
परमेश्वर प्रेरित साधन समझते हुए व्यवहार करना चाहिये । 

( २ ) यज्ञ. ३ | ४७१ । में इस विषयक निम्न मन्त्र अत्यत्तम 
भाव पर्ण है-- 

“ गृहा मा बिभीत मा वेपध्वमूज विश्रत एमसि | 

ऊज्ञ बिश्रद्ः समनाः समेधा गृहानमि मनसा मोदमानः ॥ ”' 

अर्थात्‌ ( गृहाः ) हे गृुहस्थी लोगो ! अथमा मेरे घरके सम्ब- 
न्थियो ! ( मा बिभीत ) मत डरो ( मा वेषध्चम्‌ ) मत कम्पाय- 
मान होवो हमारे भविष्य जीवन के विषयम किसी तरह की 
चिन्ता न करो क्यों कि हम ( ऊज बिश्रतः ) बल और अक्षादि 
घारण करते हुए ( पमसि ) आते हं- गृहस्थाश्रम में प्रवेश कर- 
ते हैं। आगे वही ब्रह्मचर्य से द्वितीयाश्रम में प्रवेश करने वाला 
व्यक्ति कहता है कि में ( मनसा ) मन से ( मोदमानः ) प्रसन्न 
होता हुआ ( सुमनाः ) उत्तम मन वाल! ( सुमेधाः ) उत्तम 
बद्धि वाला ओर ( ऊऊ ) बल को ( बिश्रद्‌ ) धारण करता 
हुआ ( वः ) तम्दारे ( गद्दान ) घरो को ( पमि ) आता हूं। 
तात्पय यह हे, कि जो श्रह्मचय आशभ्रमम अपने मन बुद्धि शरीर 
आदि की दाक्तियों को बढाते हुए ओर उन्हें पवित्र बनाते हुए 


वेदोक पारिवारिक कतंव्य । ९१ 


गृहस्थाश्रम म प्रवेश करता है वहद्दी सुखमय जीवन गृुहस्था श्रम 
में व्यवीत कर सकता है नहीं तो आदमी चिन्ताओं के कारण 
प्रति दिन क्षीण होता चला ज्ञाता है अतः गहस्थाश्रम को स्थगें 
धाम ओर नरक धाम बनाना मनष्य के अपने ही हाथां मे है । 

( ३ ) अथवे वेद ७। ६० । १ में इस विषयका बहुत ही उत्तम 
शब्दों में प्रतिपादन किया गया है-- 

“४ ऊज़ बिश्रर वस॒वनिः समेधा अघोरेण चक्षषा मित्रियेण ! 

गहानेमि समना वन्दमानों रमध्वं मा बिभीत मत्‌ ॥ !! 

अर्थात्‌, में ( ऊज़ बिश्रद्‌ ) बल घारण करता हुआ ( बस 
बनिः ) ऐश्वर्य का सेवन करने वाहा-- ( वन षण - संभक्तो ) 
( सुमेधाः ) अच्छी ब॒द्धि वाला ( अघोरंण ) सोम्य ( मित्रियेण 
चक्ष॒षा ) मित्र दृश्टिसे सम्पन्न होता हुआ ( खुमनाः ) उत्तम मन- 
से युक्त ( वन्द्मानः ) वुद्ध पूज्य लोगो को नमस्कार करता हुआ 
( गृहान्‌ एमि ) घरों में आता हूं, गृहस्थाश्रम में प्रवेश करता हूं 
( रमध्यम ) तुम सब खुशी मनाओ ( मत्‌ ) मरे से (मा बिभीत) 
न डरो | यह ब्रह्म चयस गृहस्थाश्रम में प्रवेश करने वाले के महस 
वेद कदाया गया है । जो लोग ग॒हस्थाश्रम को नरक घाम अथ- 
वा दुःख का मल समझते है उन्हें इस प्रकारके वेदिक आशयोपर 
अवदय ध्यान देना चाहिये | इसी खक्त के दूसरे मन्त्रमे स्पष्ट ही- 

इमे गहा मयो भव 

ये शब्द आये है जिनका अथ यह है कि ये घर सख देन वाले 
हैं, दूसरे शब्दोम गृहस्थाभ्रम स्वगंका धाम है, किन्तु इस स्थापना 
के साथ पक शत्तें लगी हुई है कि जब मनुष्य बल, धन; मेधा, 
मित्र दृष्टि, उत्तम मन, नम्नता इन सब को धारण करते हुए ब्ह्म- 
नये से गृहस्थमे प्रवेश करे तभी गृहस्थाश्रम स्वर्ग का धाम है, 
अन्य था उसके नरक धाम दोनेम अणमात्र भी सन्दे ह नहीं। अब 
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स्त्रियां की स्थिति विषयक प्रश्मपर वैदिक दश्टिसे थोडासा विचार 
करना है | इस विषयम निम्न लिखित वेद मन्त्र विशेष मनन 
के योग्य हैं - 
( १ ) चोद्यित्री सूनतानां चेतन्‍्ती समतीनाम | 
यश दर्थ सरस्वती ॥ ऋ. १।३। ११ 
अर्थात्‌ (सूनुतानाम्‌) मधुर ओर खत्य वचनों की (चोदयिश्री) 
प्रेरणा करने वाली ( समतीनां चेतन्ती ) उत्तम मति या सलाह 
को देने वाली ( सरस्वती ) विदुषी स्त्री ( यज्ञ ) शुभ कम को 
( दधे ) धारण करती है अथवा अग्नि होत्रादिका अनुष्ठान करती 
है | इस मन्त्र में निम्न लिखित बातें कही हैं | 
( १) मधुर ओर सत्य वचन स्वयं बोलना और दूखरों को 
भी बेसा ही करन की प्रेरणा करना । 
( २ ) अपने पति तथा दूसरे लोगों को उत्तम सलाह देना 
और -- 
(३ ) यज्ञादिका अनष्टान करना यह देवियों का धर्म है। 
इस घमका पालन करने वाली जो सरस्वती अर्थात विदुषी स्थ्री 
होती हे उस की सब पूजा करते हैँ, इस भावकों ऋ. १०१७७ में 
इस प्रकार प्रकट किया गया हें- 
(२) “सरस्वती देवयन्तो हृवन्ते, सरस्वतीमध्वरे तायमाने । 
सरस्वती खुक्कतो अहयन्त, सरस्वती दाशषे वाये दात्‌॥” 
अर्थात्‌ (देवयन्तः)दिव्य शुभ गुणों की इच्छा करने वाले पुरुष 
( सरस्वती ) विद्यावती देवी की ( हवन्ते ) पूजा करते हें, 
( अध्चरे ) अहिसात्मक शभ कम के ( तायमाने ) विस्तत होने 
पर पुरुष ( सरस्वती हवन्ते ) विदुर्षी स्त्नी को निमन्त्रण देते 
हैं। ( सक्ृतः ) उत्तम कार्य करने वाले सब सज्जन 
( सरस्वती ) विदृषो देवी को सहायता के लिये ( अब 
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यन्‍्त ) बुलाते हैँ और इस प्रकार ( दाशष ) सत्कार पर्वेक निम- 
न्त्रण दे ने वाले प्रुष के लिये ( छघरस्वतों ) विद्॒षी स्त्री ( वाये ) 
उत्तम ज्ञान अथवा सलाह ( दात ) देती हे । इस मन्त्र के अन्द्र 
प्रत्येक शुभ कम करते हुए विदुषी देंवियो की सलाषह्ट ले लेना 
और उन की पूजा करना आवश्यक हैं यह भाव सूचित किया 
गया है । 
“यन्र नायस्त पृज्यन्ते रमन्त तत्र दे वताः ॥”! 

मनु महाराज के इस वचन को यहां स्मरण करना चाहिये । 

( ३ ) यजु० आ० ८ में जिस का पत्नी देवता है स्ट्रियों के 
विषय में निम्न मन्त्र आया है, जो बहुत ही उत्तम हे- 

“इडे रन्‍्ते हव्ये कास्ये चन्द्र ज्योते<दिते सग्म्बति महि विश्रुति। 
पता ते अच्न्ये नामानि देंवेभ्यो मा छुक्कतं ब्रूतात्‌ ॥ ”' 
यज्ञु० ८७४३ 

अर्थात्‌ ( इडे ) हे प्रशंसित गण युक्त ( रन्ते ) रमणीय (हृव्ये ) 
पूज्य ( काम्ये ) कामना करने याग्य ( चन्द्र ) आद्दादित करने 
वाली ( ज्योते ) घर मे ज्योति के समान प्रकाशमान ( अदिति ) 
दीनता ओर दुबेलता के भावों से रहित ( सरस्वति ) सर अथ- 

! प्रवाह परम्परा से जो श्रेष्ठ ज्ञान चला आता है उस 

को प्राप्त करने वाली विदुषी ( महि ) महान उदार भावों से यक्त 
( विश्रुति ) बहुत कचछ जिस ने श्रवण किया हुआ है ऐसी, हे 
बहुअ॒त देवी ! ( अच्न्ये ) हे कभी न मारने वा तिरस्कार करने 
योग्य देवि ! ( ते ) तेरे ( एता ) ये खब इडा रन्‍्ता आदि ( ना- 
मानि ) नाम हैं अर्थांत इन सब्र ऊपर कहे हुए गणों से त सम्पन्न 
दोने के कारण इडादि नामोसे पुकारी जार्ता है। वद्द तू (देवेभ्यः) 
विद्वानोंके लिये ओर ( मा ) मेरे लिये ( सक्रतम ) जो शभ कमे 
है, उसका ( ब्रूतात्‌ ) उपदेश कर । इस मन्त्र की विशेष व्याख्या 
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करनेकी आवश्यकता नहीं | एक सच्ची देवी घरमे ज्योति का 
काम देती है, हृदय में जिस समय अन्धकार छा जाता है वही 
चन्द्रका काम करती है, जिस समय पुरुष के अन्द्र द्दीनता दुबे- 
लता के भावोंका राज्य हो जाता है, तो वही सच्ची देवी 
अदिति के रुपमे उसको उत्साह दिलाती है, जब पुरुषक अन्दर 
संकुचित स्वार्थ भावोंकी प्रधानता होने ुगती है, तो सच्ची 
देवी 8दार भावोका वहां प्रवेश कराती है, अपने ज्ञान के 
प्रकाश से वह संम्पूण अन्धकारकों दूर भगा कर पुरुष को 
सदा धमं के माग में प्रेरित करती है, इसी लिये एसी विदुषी दे वी 
की सदा पूजा करनी चाहिये; उस के उत्तम गुणों की सदा प्रशला 
करनी चाहिये, ता कि उत्तम सख की प्राप्ति हो सके । यह भाव हे 
जो यजवंद के उपय क्त मन्त्र मे स्पष्ट रूप स प्रकट किया गया है । 

पुछता एछूँ कि क्‍या देवियों के विषय में इतना उत्तम ओर पवि- 
ञ्र भाव किसी दूसरे धर्म प्रन्थ में पाया जाता हैं ? क्या सभ्य से 
सभ्य आधुनिक पुरुषों के ग्रन्थों में भो कहीं देवियों के विषय में 
इतने ऊंचे भाव का प्रकाश किया गया है? यदि नहीं तो सामा- 
जिक विकास वादके सिद्धांत को मानते हुए वेदो को जरकूगलियों 
के गीत बतलाना कितना पशक्षपातपृ्ण ओर सारहीन है यद्द स्वयं 
बद्धिमान विचार कर सकते हैं ! 

( ४ ) अथव वेद का १७ वां काण्ड सारा ही गहस्थ/श्रम वि- 
घयक है जिस में पति पत्नी सम्बंध और कतंब्य विषय में बहुत 
उत्तम उपदेश पाये जाते है, उन में से दो तीन ऐसे मन्त्रों का यहां 
उल्लेख किया जाएगा जिन से यह स्पष्ट है कि देवियों को अपने 
पतियों के प्रत्येक धार्मिक काय में सहयोग देना चाहिये ओर इस 
के लिये उत्तम ज्ञान का सम्पादन करना चाहिय। 

अथर्व १४। १। ४२ इस प्रकार है-- 


वेदोक्त पारिवारिक कतेव्य । ९ 


“ आशासाना सोमनसं प्रजां सोभाग्यं रयिम्‌ । 
पत्युरनुत्रता भृत्वा संनह्मस्वामृताय कम ”' 


अर्थ-- हे देवि ( सोमनसम्‌ ) उत्तम मन ( प्रजाम ) उत्तम 
सनन्‍्तान ( सोभाग्यम्‌ रयिम्‌ ) उत्तम भाग्य प्ेश्वय इन लब की 
( आशासाना ) इच्छा करती हुईं तू ( पत्यः) पति के ( अनव॒ता 
भृत्वा ) अनुकूल शुभ कम करने वाली हो कर ( अमृताय ) अम॒- 
तत्व की प्राप्ति के लिये ( कम ) सख को ( संनहायस्व ) बांध अ- 
थवा सम्पादन कर | अनुव॒ ता होनका तात्पय यह है कि पति का 
जो अध्यापन प्रचारादि परोपकारार्थ उत्तम कर्म हे उस में सह- 
योग देना अर्थात्‌ कन्‍्याओं को पढाने ओर स्त्रियाँ के अन्दर 
प्रचार करने का काये अपनी इच्छा स लेकर पति की श॒ भ भाव- 
नाओ को पूण्ण करने में सहायता देना यद्द प्रत्यक पतित्रता देवी 
का मुख्य धमं है । इस घर का पालन करने सेन कंवल इस 
लोक ओर परलोक में ही सुख मिलता है, बढिकि पूर्णानन्द रूप 
मोक्ष की भी प्राप्ति हा सकती है; यद्द भाव यहां सूचित किया 
गया है । 


(५ ) अपने पति साख सख॒र आदि को सख देना तथा घर 
के सब कार्यों को अच्छी प्रकार करना यह तो दे वियो का धम है 
दी, किन्तु इतने में ही उनके कतव्य की इतिश्री नहीं हो जाती, 
सारी प्रज्ञा का कल्याण करना यह भी उन के कतेव्य के अन्तगंत 
है इस बात को समझने के लिये अथर्वे वेद का निम्न लिखित 
मन्त्र विशेष विचारणीय हे-- 

“स्थाना भव श्वदार भ्यः स्योना पत्य गहेभ्यः। 
स्यानास्ये सर्वेस्थ विशे स्योना पुष्ठाय॑षां भव ॥ 
आ० १४ । ५। २१७ 


९६ वैदिक कतेव्य शास्त्र । 


अर्थांत हे देवि ( श्वशरेभ्यः ) धश्वशर आदि वृद्ध पुरुषों के 
लिये ( स्योना ) सख देने वाली ( भव ) हो ( पत्ये ) पति के 
लिये ओर ( गृहेभ्यः ) घरवालों के लिये ( स्योना )सुख देने 
वाली हो ( अस्ये ) इस ( सव॑स्ये ) सारी ( विशे) प्रजा के लिये 
(स्योना) तू सुख देने वाली हो (एघाम ) इन सब पुरुषों की (पु- 
छाय ) पृष्टि अथवा उन्नति के लिये ( स्थोना भव ) तू सख देने 
वाली हो । इस मन्त्र के पूर्वाध में अपने घर के सब सम्बन्धियों 
को सख दे दा स्त्री का कतंव्य बताते हुए उत्तराध॑ में सारी प्रज्ञा 
का कल्याण करना ओर प॒<€ष्षों को उन्नति में सहायता देना यह 
भी देवियों का कतंव्य बतलाया गया हे, वह अत्यन्त महत्व पणणे 
है ओर उस रे उन लोगों के मत का समर्थन नहीं होता, जो 
केवल घर का कार्य भली प्रकार करना ही दृवियाँ का धर्म हैं, 
घर से बाहर कार्य क्षेत्र में उन्हे उतरने की आवश्यकता नहीं, 
ऐसा कहते हैं, क्यों कि बिन! सामाजिक अथवा राष्ट्रीय काम कि - 
ये देवियों कभी सारी प्रजा का कल्याण नहीं कर सकतीं, जैसी 
कि इस मन्त्र में उन्हें आज्ञा दी गई है 

(६) प्रत्यक शुभ कम को करते हुए पत्नी की अनुमति लेना 
वेद में आवश्यक माना गया है। महाभारत में एक स्थानपर 
कहा हे--- 

' अधे भार्या मनधष्यस्यथ भायां श्रेप्ठतमः सखा *। 

अर्थात पत्नी पुरुष के आधे शरीर के समान ओर वही सथ 
से श्रेष्ठ मित्र के समान हे, इसो भाव को वेद मे अनेक स्थानों 
पर सचित किया गया हैं, उदाहरणाथे अथवब बेद 3 । २०।॥५ 
में कहा है - 

“परम यश्षमनुमतिर्जगाम सु क्षेत्रताये खुवीग्ताये सुजातम्‌ । 
भद्र। ह्स्य प्रमतिबंभूव सम यशमवतु दव गोपा॥ 


वेदोक्त पारिवारिक कतेव्य । ९७ 


यहां इसी भाव को प्रकट करने के लिये कि विवाह सम्बन्ध 

निश्चित करने और अन्य कोई भी कारये प्रारम्भ करने के लिये 
(नी की अनुमति लेना आवद्ययक है, उसे अनुमति नामसे पुकारा 

गया है । मन्त्र का अर्थ यह है कि (अनुमति) जिस की अनुमति 
आवश्यक है एसी यह देवी ( इम यश्म्‌ ) इस विवाह यश को 
करने के लिये ( आजगाम ) आई है। यह यज्ञ केला है किस 
उद्देश्य से विवाह यज्ञ रचा गया है, ( सक्षेत्रतायें ) उत्तम सनन्‍्तान 
के लिये णक क्षेत्र त्याग करने ओर ( सुवीरताये ) उत्तम वीर 
पुत्रों की उत्पत्ति के लिय ( सुज्ञातम्‌ ) सुप्रसिद्ध बनाया गया 
( अस्या: ) इस देवी की ( प्रमति; ) उत्तम बुद्धि (हि ) निश्चय 
से ( भद्गरा प्रबभूव ) फल्याण कारक है ( सा ) वह ( देव-गोपा ) 
परमात्म देव जिस के रक्षक है अथवा देवशुभ गुणों की रक्षा 
करने वाली यह देवी ( इमं यशम्‌ ) इस यज्ञ की ( अवतु ) रक्षा 
कर यहां क्षेत्रादि की उपमा दे कर विवाह यश्चषका एक मुख्य प्रयो 
जन उत्तम वीर धन्तान का उत्पन्न करना है, यह भाव खूचित किया 
गया है। साथ ही जहां इस प्रकार एक दुसरे की प्रसन्नता से वि- 
वाह नहीं होता वहां उत्तम सन्तान भी उत्पन्न नहीं हो सकती, इस 
बात का निर्देश कर दिया गया है | वर वध दोनों की पूर्ण प्रस- 
न्नता से हि विवाह होना चाहिये इस बात पर जोर देते हुए बेद 
में सेकडों स्थानों पर 

“ खुयो यम्पत्ये शंसन्‍्तीम्‌ ( अथर्वे १४७। १। ९. ) 

* मोदमानो स्वे गुहे ( ऋ. १।५। ) 

«* आ रोह तहपं सुमनस्यमाना '. ( अ. १४७।२५।३१। ) 

' परिष्वज़स्व जायां सुमनस्थमानः ' ( अ. १४। २।३० ) 

* हसामुदो महसा मोदमानो '_ ( अ. १७। २। ४३ ) 

इत्यादि शब्द आए हें जिस में परस्पर धसज्ञता पूरे विवाह 

र 


किन 


९८ वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


करने तथा गहस्थ के व्यवहार करनेका स्पष्ट उपदेश है। जहां 


इस वेदकी आज्ञाका पालन नहीं होता और वर वध को एक 
दुसरे की अनुमति लिये विभा नाइयो या परोहितो द्वारा ऐसे ही 
कहीं से पकडकर बांध दिया जाता है, वहां क्या परिणाम होता हे 
इस विषय में मन महाराज़ने ठीक कहा है कि- 
यदि हि स्श्री न रोचेत, पमांसं न प्ररोचयेत |... 
अप्रमोदात्पनः पसः प्रज़ञनं न प्रवतते ॥ ”” 
इस लिय वेद के अन्दर सवेत्र विवाह सम्बन्ध का निश्चय 
माता पिता आदि पर न छोड कर विवाहार्थी यवक परुष और 
यवति कन्या पर छोडा गया है, इस स्थापना की पृष्टि के छिये 
निम्न लिवशित कुछ प्रमाण पेश करना पर्याप्त है ।- 
( १) ऋ० १० | १८३ में युवती कन्या युवा अविवादित पुरुष 
को इस प्रकार कहती हें- 
“ अपब्य त्वा मनसा चेकितानं तपसो जातं तपसो विभूतम्‌ । 
इह प्रजामिह रयि गराणः प्रजायस्व प्रजया पतश्रकाम ॥ ! 
अर्थात्‌ ( पुत्र काम ) गृहस्थाश्रम में प्रवेश कर के पुत्र की 
कामना करन वाले युवक मेने ( मनसा ) मन से ( चेकितानं ) 
ज्ञानन वाले अथवा मझ चाहन वाले ( तप्लः जातम ) सादगी 
में पले हुए ओर ( तपसः विभतम्‌ ) तप की धविभूति से यक्त 
( त्वा ) तुझे ब्रह्मचारी को ( अपदश्यम ) देखा है ( इह ) यहां 
( प्रज्ञां ) सन्‍्तान ओर ( रह ) यहां गहस्थाश्रमम ( रयि ) ऐश्व- 
य॑ को लेकर ( रराण: ) रमण करता छुआ तू ( प्रञ्ञया ) प्रज्ञा 
के साथ ( प्रजायस्व ) फिर उत्पन्न हो अथवा वृद्धि को प्राप्त हो । 
' आत्मा वे पच्त नामासि 
के अन्दर जो भाव है कि माना पिता ही पत्र के अच्दर प्रवेश 
कग्ता हे, वही यहाँ ' प्रजया प्ञजायस्व !' का भाव हैं। “ तपलो 


वेदोक्त पारिधारिक कतेव्य । ९९ 


जात॑ तपसो विभूतम ' ये शब्द स्पष्ट उस युवक के ब्रह्मचय ब्रत 
समाप्त करने की सचना देते हैं। इस प्रकार अपने गणकर्मानसार 
किसी यवक ब्रह्मचारी को कन्या पसन्द कर लेती हें, तो वह 
भी उस के गण कम स्वभाव को सवंधा अनुकूल पाकर कन्या से 
कहता है, 
“ अपबय त्वा मनखा दीध्यानों स्वायां तनू ऋत्व्यं नाधमानाम्‌ । 
उपमाम॒च्चा युवतिबेभूयाः प्रज्ञायस्व प्रजाया पुत्रकामे ॥”' 
ऋ० १०।१८३॥२ 
अर्थात्‌ ( पुत्र काम ) हे पुत्र की कामना करने वाली कुमारि ! 
( मनसा ) मन से ( दीध्यानां ) मेर। ध्यान करती हुई ( स्वायां 
तन ) अपने शरीर को ६ ऋत्य ) ऋतु गामी हो कर गर्भाधान के 
लिये ( नाधमानाम्‌ ) प्रार्थना करती इुं३--वा गर्भाधान की इच्छा 
करती हुई ( त्वा ) तझको ( अपश्यम ) मे ने देखा है. ( उच्चा ) 
उच्च भाव यक्त (यव॒तिः) यवावस्था वाली त (माम्‌ उप बभयाः) 
मेरे समीप आ अथवा मेरे साथ विवाह सम्बन्ध कर ओर फिर 
( प्रज॒या ) प्रज्ञा के साथ ( प्रजायस्व ) वृद्धि को प्राप्त हो | यहां 
भी “ मनसा दीध्यानाम | अपद्यम यवतिः ” इत्यादि शब्दों से 
यह बात बिल्कुल साफ जाहिर होती है, कि विवाह युवावस्था में 
और वर वधू की अपनो ही प्रसश्नता से होना चाहिये। माता 
'पिता आदि से फेवछठ अनमति ले लेना पयाप्त है! जहां इस 
प्रकार वर वध एक दूसरे का चुनाव करते हैं, वहीं सच्चा 
स्थायी प्रेम रह सकता है, अन्यत्र नहीं। इस बातको देखिये 
ऋग्वेद के निम्न लिखित भन्त्रम कितनी स्पष्ट रीति से बताया है- 
“कियती योषा मयतो बधूयोः परि प्रीता पन्‍्यसा वार्येण । 
भद्दा वधर्भवति यत्सपेशा:ः स्वय सांमित्रं वन॒ते जने चित्‌ ॥!' 


१०० वेदिक कतंव्य शास्त्र । 


अर्थात्‌ ( कयसा वायेंग ) प्रशसनीय श्रेष्ठ गूर्णों से यक्त 
( वधूयोः ) स्त्री की कामना करने वाले ( मयेतः ) मनुष्य के 
लिये ( कियती योषा: ) केसी स्त्री ( परि प्रीता भवति ) अन- 
कूल होती दै-केसी स्त्री को एक गुणी पुरुष पसन्द करता है 
( यत्‌ ) जो (सपेशाः ) स॒न्द्रर रूप व(लो ( भद्रा ) कब्याण ओर 
सुख दे ने वाली ( वधू: ) स्त्री ( जने चित्‌ ) मनुष्यों के अन्दर 
से ( स्वयं ) अपने आप (मित्र ) अनुकूल मित्र अथवा साथी को 
( बनुते) चुनती है ओर चुन कर उस की सवा करती है । 

इस विषय में अधिक प्रमाण देन की कोई आवश्यकता नहीं, 
क्यों कि विवाह के मंत्रों में 'समनस्यमांनों मोदमानौ ' आदि 
शब्द इसी बात की सूचना दे ने वाले हैं । 

विवाहित पति पत्नी का परस्पर कितना प्रेम होना चाहिये इस 
बात की शिक्षा अथवं में उन दोनों के मुख से- 

अन्त; कृणष्व मां हृदि, मन इश्नो सहासति ' 
( अथवे ७ । ३५। ४ ) 

तथा-- 

“ म्रमेद्सस्त्य॑ के वलो नान्‍्यासा कीतयाश्थन ?! 

( अथरव ७ । ३८। ४ ) 

इत्यादि वचन कहला कर दी गई हे ज्ञिन का अथ यह हे कि 
है वधु ( भां ) मझ को ( हृदि अन्तः कृणष्व ) अपने हृदय के 
अन्दर बैठा ले ( नो ) हम दोनों का ( मनः इत ) मन तक भी 
( सह असति ) इकट्ठा एक हो जाय। दुलरे मे व ध्‌ वर को 
कहती है ( त्वं) त (केवलः) केवल ( मम इत ) मेरा ही हो कर 
( असः ) रह ( अन्यासाम्‌ ) अन्य स्त्रियां की ( कीतेया: चन 
न ) चर्चा तक न कर | पतिब्रता धर्म और पह्नीवत घरम का यह 
कितना सुन्द्र उपदेश है । अथवे १४। २।६४ में इस पति पत्नी 
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प्रेम के भाव को स्पष्ट करने के लिये चक्रवाक चक्रवाको 
अथवा चकवा चकवो की उपमा दी गई है, जो अत्यन्त महत्व 
पूर्ण है। इस से एक पत्नी व्रत का भाव बहुत ही साफ दो 
ज्ञाता है, क्योंकि चकवा चकवी का प्रेम ओर पत्नी पति ब्त 
बहुत ही प्रलिद्ध हे मन्त्र इस प्रकार है- 

“इदहमाविन्द्र संनुर चक्रवाकेव दम्पती | 

प्रजयेनो स्वस्तको विश्वमायुव्य॑श्षताम्‌ ॥! 
अथण० १९१७ । २। ६७ 
अथर्व ३ । ३० में पारिवारिक कठेव्यों का एक संक्षिप्त किन्तु 
अध्यत्तम वर्णन आया है, वहां पुशत्र॒का पितामाता के प्रति केसा 
व्यवद्दार होना चाहिये तथा श्राता भगिनी, पति पत्नी का केखा 
सम्बन्ध होना चाहिये, इस विषय में कहा है- 
“अनुव्रतः पितुः पुत्रों मात्रा भवत्‌ संमनाः । 

जाया पत्ये मधुमती वबाच वदतु शन्तिवाम्‌ ॥२॥ 

मा श्राता श्रातरं द्विक्षन्मा स्वसारमुत स्वसा ! 

सम्यचः सबता भृत्वा वार्च चदत भद्गया” ॥३॥ 

जिनका तात्पय यह है कि ( पुत्नः) पृश्न (पित॒ु:) पिता के(अनु- 

बतः ) अनुकूल कम करने वाला हो, ( मात्रा ) माताके साथ 
पुत्र ( संमना: ) समान मन वाला ( भवतु ) द्ोवे, ( ज्ञाया ) 
पत्नी ( पत्ये ) अपने पतिके लिये ( शन्तिवाम्‌ ) शान्ति देने 
वाली ( मधुमतों ) अत्यन्त मधुर मानो जिस में शहद लगा हुआ 
हो ऐसी ( वा ) वाणो को ( वदत ) बोले | यहां पहले चरण 
का आशय विशेष ध्यान पे रखने योग्य हे, उसका अर्थ यह है कि 
यदि पिता ने कोई परोपकाराथे शुभ कर्म प्रारम्भ किया था, तो 
उसको प्रा करना यह पुन्नका मुख्य कर्तब्य हैे। वतका अर्थ ही 
श,भ कमे है, अतः पिता के दरेक काम का पुत्र को अनुसरण 
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ए 


रे ० से रू. के 
करना चाहिये, यह भाव यहां नहीं हे, किन्तु अच्छे काम्ो को पूर्ण 
करने में सहयोग दे नेसे यहां मतलब है, मनुके- 
“येनास्थ पितरों याता येन याता; पितामहा; | 
िाप हि ०९ 
तेन यायाग्सतां मागं, तेन गच्छक्ष रिष्यति ॥ ” 


इस स्छझोक का भी ऊपर कहां हुआ ही आशय है। भाइयों का 
भी ऐसा ही परस्पर प्रेम ओर मेल जोल होना चाहिये और उन्हें 
मिलकर एक दूसरेके शुभ संकब्पोंके पूर्ण करने ओर अच्छे 
उद्देश्य की प्राप्ति के लिये सदा यत्न करना चाहिये यह'सम्यञ्चः! 
और ' सवता ! शब्दौसे प्रकट होता है, जिनका अर्थ मिलकर 
पक उद्देश्य की सिद्धिके लिये यत्न करते हुए ओर समान शभ 
कमे वाले ऐसा है । जिस प्रकार पति के साथ मधर वाणी बोलना 
पत्ना का कतेव्य हैं उसीतरह पत्नी के साथ मधर शब्द बोलना 
पतिका भी कतंव्य है इस बात को अथव १७। १।३१ मे स्पष्ट 
सचित किया गया है | तथा- 


* यघ॑ भग स भरत समद्धमत वदनन्‍्तावतायष । 

ब्रह्मणस्पते पतिमस्ये रोचय चारु संभलो वद्त वाचमेताम | '! 

अथांत्‌ ( युवं ) तुम दोनो वर वधू ( समृद्धम्‌ ) सदा बढ़ने 
वाले ( भग ) ऐेश्वयं को  स॑ भरतम ) पूर्ण करो-भरो, क्या 
करते हुए ( ऋतोयेष ) सत्य से कथन करने योग्य व्यवहारों में 
( ऋत॑ वदन्‍्तो ) सत्य भाषण करते हुए ( ब्रह्मणस्पते ) हे ज्ञानके 
स्वामी जगदीश्वर! ( अस्ये ) इस वध के लिये (पतिम्‌ ) पतिका 
सदा ( रोचय ) अन॒कूल एकही रुचि वाला बना, जिससे ( संभ- 
लः ) अच्छी प्रकार भायांका भरण पोषण करता हुआ वह 
( पताम ) इस ( चारुवाचम्‌ ) सन्दर मधुर वाणी को ( बदत ) 
योले । मंत्रके पर्वाध मे सत्य भाषण और खत्य व्यचद्वार करते 
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हुए इमान दारी के साथ जो वर वध को पेश्वयं कमाने का उप- 
देश है वह बहुत भाव पूर्ण हे । उससे वेदिक आशय की उच्चता 
और गंभीरता पर प्रकाश पड सकता है।इस विषयमे अभी 
बहुत कुछ लिखा जा सकता है, किन्‍त विस्तार के भय से एक 
आध और आवद्यक बात कह कर इस प्रकरण को समाप्त 
किया जाता है | 

अतिथि स॒त्कागदि-के-व वऋारादि-क-चार मवद मे अत्यक्तम उपदेश पाये 
जाते है| विद्वानों का सब प्रकार से सत्कार करना यह सब गदहद 
स्थियो का मख्य कतंव्य है । ऋ- १। १५५ में इस विषय में बडा! 
ज्ञारदार उपदेश हू । अन्तिम मन्त्र में कहा हे -- 

“ मा पृणन्तों दुरितमेन आरन्मा जारिषु: सूरयः सुवतासः । 

अन्यस्त्वेषां परिधिरस्तु कश्चिद्पृ णन्तमभि संयन्तु शोकाः ॥ ”! 
ऋ. ९१। १२४५। ७ 

अर्थात्‌ ( पुणन्तः ) अतिथियाँ आर विद्वानों का अन्नादि से 
सत्कार करने वाले ( दुरितमेन ) दुःखमय माग से (मा आरन्‌ ) 
न जाएं, कभी दुखी न ही । ( खुबताः ) शभ कम करने वाले 
(ख्रयः) विद्वान्‌ ( मा जारिषुः ) कभी न नष्ट होथें ( तेषाम्‌ ) उन 
का (अन्यः कश्चित्‌ ) कोई दूसरा ( परिधि: अस्तु ) धारण करने 
वाला हो ( अपूणन्तम्‌ ) अतिथि सत्कारादि न करने वाले कृप- 
णको ( शोका; ) शोक ( अभि संयन्त ) प्राप्त होथे। इस विषयक 
अन्य कुछ मन्त्र को हम फिर लिखेंगे यहां इस प्रकरण को वि- 
स्तार भय से समाप्त किया जाता हे। 


१०७ वैदिक कतंव्य शास्त्र । 
"१४ कला: १29<5:25729457 79 &०८०० ८६०८२ ८<&५२०८८+८<८६ ८८% ९ <८+ 2 &८९ 


४ वादिक कतवब्य शाख्र | | 


४८8० 2४:62 32८47. «2८ 2८ ७2 5 2 ० जा 28 


तृतीय परिच्छेद ! 


यश । 
द्वितीय अध्याय में संक्षेप्से वेदोक वेयक्तिक ओर पारिवारिक 
कतेव्यों का वर्णन किया जा चका हैं| इस अध्याय में सामाजिक 
ओर राष्ट्रीय कर्तव्यों के विषय में वेद क्या कहता है इस विषय 
का दिग्द्शन करान। है ! अनेक वेंदश विद्वानों ने अपन ग्रन्थों में 
इस आवद्परक विषय का उचित रीतिसे निरूपण किया हैं अतः: 
हमे विस्तार करने की आवद्ययकता नहीं प्रतीत होती । 
स॒क्ष्म रीतिसे वेदोक्त सामाजिक ओर राष्ट्रीय कर्तंव्याँ का 
विचार किया जाए तो मालूम हो जञायगा कि यश शब्द के अन्द्र ' 
प्रायः सब सामाजिक कतंव्यों का अन्तर्भाव हो जाता हैं। केवल 
बेदम ही नहीं प्रायः सभी प्राचीन संस्कृत ग्रथों में यश्षकी जो इतनी 
महिमा गाई गई है उस में कुछ विशेष कारण होना चाहिये । यह 
बात साफ है कि अग्नि के अन्दर सामग्री ओर घृत डालने का 
नाम ही वेदादि में यज्ञ नहीं है, इस का अत्यन्त व्यापक अथ है। 
भगवद्‌ गीता के अन्द्र यज्ञ की व्याख्या करते हुए श्रीकृष्ण भग- 
वान ने स्पष्ट बताया हे कि -. 
द्रव्ययश्ास्तपो यज्ञा योगयशास्तथापरे । 
स्वाध्यायशञानयज्ञाश्व यतयः संशितव्रताः ॥ भ० गी० ४।२८ 


यक्ष । १०५ 


अरथांत बतधारी ज़ितेन्द्रिय परुषी मंस कई द्वव्ययक्ष करने 
वाले होते हैं, कई शीतोष्णादि दन्द्र सहन रूप तपोयज्ञ का अन- 
घान करते हैं, कई चित्तवतक्ति संयम रूपी योग यज्ञ करते हैं. और 
अन्य कई स्वाध्याय ओर ज्ञान यज्ञ का अनष्टान करते हैं। कृष्ण 
भगवान ने गीता में अज़न को यद भी उपदेश दिया हे कि नि;स- 
न्दृह अच्छे या बर ज्ञितने भी कर्म किये जाते हैं वे जन्ममरण के 
चक्र में आदमी को डालने वाले होते हैं पर यश के लिये जो कमें 
किया जाता है वह बन्धन में नहीं डालता, अतः तम यज्ञ के 
निमित्त से ही सदा कर्म क्रिया करो। 
'“यन्नार्थात्कमेंणो अ्यश्र लोकोज्यं कमेबन्धनः । 
तदर्थ कर्म कोन्‍्तेय म॒क्तसंगः समाचर ॥ ” 
भ० गी० ३ | ८ 


इससे स्पष्ट है,कि श्रीकृष्ण का अभिप्राय केवल प्राकृतिक द्वव्य- 
मय यज्ञ से नहीं किन्तु परोपकार के लिये निष्काम भाव से जि- 
तने भी शुभ कर्म किये जाते हैं उन “सबको यहां यश्ञ के नाम से 
पुकारा गया है। यश विषयका मुख्यतः प्रतिपादन करने वाले 
यज्ुव॑द्‌ के प्रथम हीमन्श्न में -- 

७. देवो वः सविता प्रार्पयत श्रेष्ठठटमाय कमेणे ” 


ये जो शब्द आये हैं वे स्पष्ट तीर पर यज्ञ का अथ श्रेष्ठतम 
कम है इस बात की सूचना देते है। ब्राह्मण प्रन्थौमं भी अनेक 
स्थानों पर प्रत्येक शुभ कम के लिये यज्ञ शब्दका प्रयोग किया 
गया हैं । इसके अतिरिक्त क्यों कि ' नाम थे धातजमाह निरुच्े 
व्याकरण शकटस्यथ च तोकम इस सिद्धान्त के अनुसार सब 
वैदिक शब्द योगिक हैं, यहां यश शब्द के धात्वर्थपर थोडासा 
विचार करना अनचित न होगा । 
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यज्ञ शब्द यज-धातु से बनता है जिस का अर्थ धात॒पाठमे देव- 
पूजा संगतिकरण दान बताया गया है। वे देव लोग कोन हैं 
जिनकी पूजा करना यज्ञका प्रधान अड़ग माना गया है यह पक 
आवश्यक और कठिन प्रश्न इमारे सामने उपस्थित होता है। 
' विद्वांसो हि देवा: ' ऐला शतपथादि ब्राह्मण भ्रन्थोमे यद्यपि 
लिखा है ओर भगवद्‌ गीता के १६ वे अध्यायमें- 

४ अभय सत्वसंशद्धिशाॉनवोगव्यवस्थितिः । 
दान दमश्व यक्षश्व स्वाध्यायस्तप आजंवम्‌॥ ” 


इत्यादि स्छोकों द्वारा देवी प्रकृति का स्पष्ट घर्णन किया गया 
है तो भी स्वयं बेदम आये हुए इस विषयक वर्णन का संक्षेपल 
निरूपण किये विना हम सनन्‍्तोष नहीं दो सकता । अतः वेदमन्शत्रों 
के आधार पर देव तथा उन की प्रकृति पर थाडासा यहां विचार 
किया जाता है। ऋ. १० म मण्डल के ६९-६६ तकके सक्त विश्व- 
देव-विषयक हैँ, उनके आधार पर विचार करने मे हमे बड़ा 
लुभीता रहेगा | ६२ वे खूक्त का प्रथम मन्त्र इस प्रकार है- 


(१)“य यशन दक्षिणया समक्ता इन्द्रस्यः सख्यममतत्वमानशुः । 
तेभ्यों भद्रमंगिरसा वो अस्त प्रतिगुभ्णीत मानव सुमंघस:॥ ' 

ऋ. १० | ६५। १ 
अर्थात्‌ (य ) जो (यशेन ) यज्ञ ओर ( दक्षिणया )दक्षिणा से 
( समक्ता- ) सम्पन्न होऋर ( इन्द्रस्य ) परमेश्वरकी ( सख्यम ) 
मित्रता को और ( अमृतत्वम्‌ ) मोक्षको ( आनशुः ) प्राप्त होते 
हैं एस ( अंगिरसः ) अग्निक समान तेजस्वी ( सुमेघसः ) 
प्रतिमा शाली देवो ! (वः) तुम्हारा ( भद्रम्‌ अस्तु ) सदा कल्याण 
हो तुम कृपा करके (मानवं ) साधारण मनुष्य को ( प्रति गभणीत) 
अपनी संरक्षा में ग्रहण करो अर्थात अपने उपदेश और खड़ग 


यज्ञ । १०७ 


से उसे उठाओ | इस मन्त्रके अंदर देवों के निम्न लिखित गण 
बताये गये हैं । 

(१ )वे यज्ञ ओर दानक द्वारा परमेश्वर के साथ अपनी मित्रता 
करते हैं अर्थात्‌ शुभकर्मोंके अनुष्ठान द्वारा भगवान्‌ 
को प्रसन्न करते और उसे अपना सहायक समझते हैं । 

( २ ) उसी भगवान के आश्रय से वे अन्तमें इस शरीर को 

छोड़ने के पश्चात मोक्ष पाप्त करते हैं । 

(३) वे कतंव्य अकतंव्य का निश्चय करने वाली मंधा से 

सम्पन्न होते हैं । 

( ४ ) वे परोपकार में तत्पर रहते हुए अपना ओर अन्यो का 

कव्याण करते हैं । 

इसी ६२ दें सक्तका दूसरा मन्त्र इस प्रकार हे। 

“ये ऋतेन सूर्यमारोहयन्‌ दिव्यप्रथयन्‌ पृथिवीं मातरं वि । 

स॒प्रजास्त्वमंगिरसो वा अस्त पतिगुभ्णीत मानवं सुमेघल॥॥!' 

ऋण १० । ६६ । ३ 

अर्थात्‌ (ये ) जो ( ऋतेन ) सत्यभाषण सन्य व्यवहार अथवा 
ज्ञान के द्वारा ( दिवि ) आध्यात्मिक विज्ञान रूप प्रकाश में 
६ सयम्‌ ) आत्मिक अन्धकार को दूर करने वाले परमश्चर का 
( आरोहयन्‌ ) उदय कराते हें-परमेश्वरीय दिव्य ज्योतिका दशन 
करते है ( ये ) जा ( पृथिवीं धातरम ) मातभूमि अथवा उसके 
यश को ( वि अप्रथयन ) विस्तत करते हं-मात भमिक मख को 
उज्ज्वल करत है एस ( अड्िगरसः ) अग्निके समान तज़स्वी 
देवो ( वः ) तुम्हारी ( सुश्रजास्त्वम्‌ अस्तु / उत्तम सनन्‍तान हो 
ओर तुम कृपा करके ( खुमेधसः ) उत्तम मेधासे स्वयं युक्त होते 
हुए ( मानव प्रतिग॒मणीत ) मनुष्य मात्र को अपनी संरक्षा वा 
शरणम ग्रहण करके उसे उन्नत करो । इस भन्त्र में ' दिवि सूयमा- 


१०८ वबेदिक कतंव्य शास्त्र । 


रोहयनू! का भाव बहुत स्पष्ट नहीं तो भी ऊपर कहा हुआ अर्थ 
सर्वथा सम्भव है। शेष मन्त्र में देवों के विषय में मुख्यभाव ये हैं 
( १) वे आत्मिक ज्योति को प्राप्कर के आन्तरिक अन्धकार 
को दूर करते हैं, 
(२ ) वे मात-भम्ति के यश का विस्तार करते हैं 
(३) बे स्वयं बद्धि ओर ज्योति से सम्पन्न होकर मनष्य 
मात्रको उन्नत करनेका यत्न करते हैं । इस विषयम यज॒० 
आ० ३ का ३३ वां मन्त्र देखने योग्य है जो देवों का ऐसा 


वर्णन करता ह-- 
“ त हि प॒त्रासो अद्तिः प्रजीवर्स मत्योय | 
ज्योति येच्छन्त्यजस््रम्‌ ! ॥ य० ३ | ३३ 


अर्थात्‌ ( ते ) वे सब देव ( अदितः पुत्रास:) स्वतन्ञ्ता देवी 
के अथवा अदीन प्रभावशलिनी माता के पन्रन हैं, वे ( हि) निश्च- 
यसे ( मर्त्याथ ) मनप्यके लिये ( प्रजीवस ) उत्तम ओर दार्घ 
जीवन व्यतीत करने के वास्ते ( अजन्नलम ) निरन्तर ( ज्योति 
यच्छन्ति ) ज्योति-प्रकाश-दे ते हैं । इस मन्त्र में देवों के विषय 
में कहां है, कि ( १ ) वे स्वतन्त्रता देवीके पत्र अर्थात्‌ अत्यन्त 
स्वतन्त्रता प्रेमी हे, ( १ ) मनष्य अच्छोरोति से दे रतक जी सके 
इस के लिये वे उन्हें उत्तमशान रूपी प्रकाश लगातर देने रहते हैं 
उससे भी देवों की परोपकारार्थ प्रवृत्ति स्पष्ट मालूम होती है । 

( ४ ) देवों की प्रकति समझने के लिये ऋ. १० । ६६ । १ भी 
विशेष मनन के योग्य है अतः उसका उल्लेख अनुचित न दहोगा- 
“ देवान्‌ हुवे बूदच्छूवलः स्वस्तये ज्योतिष्कतो अध्वरस्य 
प्रचेतलः । ये वाव॒धुः प्रतर विश्ववेद्स इन्द्रज्येष्ठालो अमृता 

ऋताव॒धः ॥ ” 


यज्ञ । १०९ 


अर्थांत्‌ ( स्वस्तये ) कब्याणके लिये ( बदच्छघसः ) बड़ी 
कीततिवाले यशस्वी ( ज्योतिष्कृतः ) प्रकाश करने वाले अज्ञाना- 
न्धकार को दूर करने वाले ( अध्वचरस्यथ ) अहिलामय व्यवद्दार 
का ( प्रचेतलः ) बोध कराने वाले ( देवान्‌ हुवे ) शानियाँ को में 
निमन्त्रण देता हैं । ( ये ) जो ( ऋतावधः ) सदा सत्य का पक्ष 
पोषण करने धाले ( विश्ववेद्सः ) सम्पूर्ण ऐश्वयं वा शान से यक्त 
( अमृताः ) आत्मिक अनु भव के कारण अपने की अमर मानने 
वाले ( इन्द्र ज्येछ्ठा: ) सर्वेश्वर्ययक्त परमात्मा को ही सब स ज्येष्ठ 
अथवा बडा स्वीकार करन वाले देव ( प्रतरं ) अत्यन्त उत्कृष्ठता 
के साथ ( वावध: ) वृद्धि को प्राप्त करते अथवा उद्नति करत 
हैं । इस मन्ठम देवों की प्रकरति के विषयमें निम्न लिखित बातें 
कही हँ-- 

( १ ) देव अहिसामय व्यवहार का बोध कराते हैं । 

(२) वे सदा सत्यका ही पक्ष लत हैं । 

( ३ ) स्वयं ज्ञानी होते हुए वे अन्यों को ज्ञान देते हैं। इन 
मन्‍्त्रों के अतिरिक्त दूसर स्थानों पर देवों के जो विशेषणादि 
आये हैं अब उन का थोडासा, विचार करंगे । ऋ. १० |, ६३ । ४ 
में देवों के छिय “ नचक्षलः, अनिमिषन्त:, उ्योतीरथाः, अना- 
गसः ? ये शब्द आये हैं जिन के द्वारा देवो को प्रकृति के विषय 
में निम्न सूचना मिलती है । 

( १ ) नचक्षसः- मनुष्यों के व्यवहार का अच्छी प्रकार निरी- 
क्षण करने वाले ओर उन्हे शिक्षा देने वाले । 

( २ ) अनिमिषन्तः-- कभी प्रमाद्‌ न करने का भाव इस शब्द 
के अन्दर हैं लोकहित म॑ देव लोग कभी आलस्य प्रमाद नहीं कर 
ते यद्द तात्पय है। 


११० चैदिक कतव्य शास्त्र । 


(३ ) ज्योतीरथाः-- प्रकाश रूपी रथ पर देव लोग बेठते हैं 
अर्थात्‌ आन्तरिक ज्योति आत्मिक शकाश को प्राप्त कर के सदा 
उस के आश्रयसे वे सब काय करते हैं। रथ का अर्थ रप्तण करने 
वाला भी हो सकता हे ! 


( ४ ) अनागसः - अपराध अथवा पाप रहित खदा धममम मार्ग 
पर चलने वाले । 


ऋ- १० | ६३ | में देवों के लिये ' प्रचेतसः ' हथा ' विश्वस्ये 
स्थात॒जेगतश्व मनन्‍्तवः ! इन शब्दों का प्रयोग हुआ है। प्रचेतसः 
का अर्थ ज्ञानी स्पष्ट ही है | मन्तवः यह शब्द मन धातसे बना है 
जिस का अर्थ मनन करना अथवा अच्छी प्रकार विदच्चार करना 
हैं | वाक्य का अथ यद्द होगा कि जो ( स्थात॒ः) स्थावर,(जगत:) 
जंगम ( विश्वस्य ) सम्पूर्ण जगत के ( मन्तवः ) दित का विचार 
करने धाल हं। 


किक. 


ऋ. १० । ६३। १२ में “ आर देवा द्वेषो अस्मद्‌ करत 
शर्म यच्छता स्वस्तये ' ये शब्द आये है जिन मे देवों से प्रार्थना 
है कि है ( देवा: ) शानियों ! ( द्वेंषः ) द्वेषभाव को ( अस्मद्‌ ) 
हमारे से ( आरे युयोतन ) निकाल कर दूर फैंक दो और (स्व- 
स्तये ) कल्याण के लिये ( नः ) हमे ( उरू शर्म यच्छत ) बड़ 
उत्तम सुखका दान करो । इस प्रार्थना का स्पष्ट अभिप्राय है कि 
देव लोग किसी से द्वप नहीं करते इसी लिये उनके लिये अनेक 
स्थानों पर अद्‌ रह; आदि शब्द आये हैं। अथवे वे दम स्पष्ट ही 

यन देवा न वियन्ति नो थे विद्विषत मिथः 

देवा इवाम॒तंरक्षमाणाः साय॑ प्रातः सीमनसोी वो अस्त ।! 

आदि मन्त्रो द्वारा दे वो को अदा मम का वर्क [हु--प्रस की प्रकत्ति का वणन 

किया गया है | ऋ ६० । *३ | 3 से देखो के लिषय थे कहा है ते 





से. 


यज्न | १११ 


हि देवस्थ सवितः सवीमनी ऋत सचन्ते सचितः सचेतलः॥ ” 
जिसका अर्थ यह है कि ( ते ) वे देव ( हि ) निश्चयसे ( सवितः 
देवस्य ) सर्वात्पादक जगदीश्वर की ( सवीमनि ) शरण में रहते 
हुए ( सचितः ) शानसम्पन्न और ( सचेतलः ) समान चित्त 
अथोंत्‌ परस्पर प्रीति भाव को धारण करते हुए ( क्रत सचन्ते ) 
शभकम का अन प्लान करत है | इस स॑ स्पष्ट होता हैं कि सब के 
सब देव एक ही परमेश्वर की उपासना करते और परस्पर प्रेम- 
भावकों घारण करते हुए परोपकारा्थे उत्तम कर्मों के अनुष्ठान में 
सदा तत्पर रहते हैं । 

ऋ. १० । ६०३ में देवों के लिय 'ऋतज्ञा: ऋताव धघः समिध््याः 
इन दाब्दों का प्रयोग किया गया हैं जिन के अन्दर निम्न भाव हे- 

( १ ) देव ऋत अर्थात्‌ सत्य अथवा अटल प्रकृति नियमों को 
जानने वाले हैं | 

(२ ) देव लत्यकों जानते हुए उसी की सदा वद्धि करते है वे 
सत्यक ही पक्षपाति हैं । 

( ३ ) दव सब के साथ मित्रता घारण करते हैँ उन की मिञ्ञता 
सच्ची मित्रता होती हे जिस का उद्देश्य दूसरों को 
उन्नति मार्ग पर चलाना हैं । 

ऋ. १० ।६९! ६ में देवो के विषय में 'ऋतावध:ः ऋतस्थ योनि 
विमशन्त आसते ' एसा कहा है | ऋतावधः की व्याख्या की जा 
चुकी हे, दूसगे शब्दों का अर्थ यह है कि देव लोग ऋत अर्थात्‌ 
जगत में कार्य करन वाले अटल नियमों के यानि मुठ कारण वा 
व्यवस्थापक परमेश्वर का सदा चिन्तन करते रहते हैं । 

क्र० १०। ६५७ ११ में 'आर्याबता विसजन्तों अधिक्षमि ' ये श- 

देवों के बारम आये है जिन का तात्पय यह है कि (१) देव 
लोग आये अर्थात अत्यन्त श्रेष्ठ सद!चारी हैं । 


११२ वैदिक कतंव्य शास्त्र । 


(२) देव (अधिक्षमि) पृथिवी पर ( बता विस्॒जन्तः ) उत्तम 
सत्य भाषणादि बतों का विशेषरूपसे पालन करने वाले हैं। 
मन्त्र १४ में देवों को * अमृता ऋतशाः, मनोयजत्रा:, रातिषाध , 
अभिषाच: स्वर्विद:' इन शब्दों से पकारा गया है। पहले दो की 
5 याख्या हो चुकी है शेषका अर्थ इस प्रकार है- 
“ मनोः यज्ञत्रा:"' “मनुष्य मात्र के पजनीय | 
रातिबाचः ८ दानी ( रा- दाने ) 
अभिषाचः < सज्जनों के साथ अच्छी प्रकार मिलनेवाले 
| घच- समवाय ] 
स्थर्विदः- सुख किस प्रकार प्राप्त हो सकता है इस बात 
को जानने वाले | 
इन सब घिशेषणों पर विचार करना चाहिये | 
ऋ० १०।६७॥२ में देवों के लिये ' ऋत॑ शसन्तः, ऋज दीध्यानाः, 
दिवस्पुत्रासों असरस्य वीराः॥ ये शब्द आये हैँ, जिन का भाव 
यह है कि ( १ ) देव लोग सदा सत्यका उपदेश करते हैं, (२ ) 
कुटिछताका परिन्याग करके वे ऋज अथात्‌ सरल माग का ही 
सदा निरन्तर ध्यान करते हैं, ( ३ ) वे प्रकाशके पन्न हैं ओर 
स्वार्थ भाव रूपी असर क वीर अर्थात्‌ मारने वाले हैं। प्रकाश 
पुत्र से अभिप्राय आत्मिक ज्योति ओर विद्यारूपी प्रकाशसे मालूम 
द्वोता है । 
ऋग्वेद प्रथम मण्डलके ३ य सक्त के खातवे मंत्र में देवो के वि- 
घयमें निम्न लिखित शब्द आय हैं- 
“ ओमासश्रषणीध तो विश्वदे वाल आगत | 
दाश्वांसो दाशुषः सतम्‌ ॥! 
इस्र मन्त्रम कहा है कि देव लोग ( ओमालः ) सब की रक्षा; 
करने वाले हात हैं, ( अव-२ क्षण ) (२) देव लोग चषणीध त 


यज्ञ । श्१३ 


अर्थात्‌ खब मनुष्यों को धारण करने वाले होते हैं। चर्षणी का 
अर्थ मनष्य निरुक्त में दिया ही है । 

( ३ ) देव ( दा-श्वांसः ) दान शील होते हैं । देवों के ये ३ 
गन गुण भी ध्यान में रखने याग्य हैं । ऋ १ ।३। ५ में “ विश्व 
देवासो अपतरः सतमागन्त तणयः ॥ ” य शब्द आते हे, जिन में 
दे वो को अप्तरः कहा है | इस शब्दका अर्थ कर्मशील है, अपर 
कम, तुरच्त्वरा करने वाले | तर्णयः में फुत्तीले का भाव है। ऋ १। 

३।५९ मे  विश्वे दर वालो अस्लिथ एहटिमायासोी अद रूहः॥” ये श 
है ज्ञिन में देवों के विषय में कह। है, कि वे ( १ ) आहिसक द्वोते 
हैँ । अश्िधः का अर्थ अहिसक प्रसिद्ध ही है । ( २) वे कम शील 
होते हूँ । श्रीस्वामी दयानन्द जी ने इस पदका *' आसमन्ताच्चेष्ठा- 
याँ माया-प्रज्ञा यषां ने ” अर्थात काये करने में जिन की बद्धि 
लगो रहती है ऐसे, यह अथ किया है । अस्तिघः का अर्थ उन्हों ने 
अक्षयविज्वान यक्त किया हें । ( ३ ) देव “ अद रुहः ? अर्थात द्रादद 
रहित होत हे । 

हन सब वेद में आय हुये देव विषयक वणनों पर विचार कर- 
के हम इसी परिणाम पर पहुंचते हैँ कि दे वो की प्रकृति का श्रीरू - 
एण महाराज ने भगवद्‌ गीता के १६ वे अध्याय में जो वर्णन किया 
है वह वेद्‌ के ही अधार पर है | अनेक गणों का आधार वेद में 
से यहां दिखाया गया है, शोषका भी दिखाया जा सकता हे, पर 
अत्यन्त विस्तार के भमयस यहां अन्य प्रमाण देन की आवश्यकता 
नहीं मालम होती | भगवद्‌ गीता के स्छोको को एक बार फिर 
डद्ध॒त करके अगले विषय का विचार किया जायगा । 

८ अभय सत्वसंश द्धिशानयोग व्यवस्थितिः । 
दान दमश्व यनश्नश्व स्वाध्यायस्तय आजवम॥ 
अहिंसा सत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिर पेशनम ॥ 
८ 


११७ बैदिक कतंव्य शास्ट्ा । 


दया भतेष्वलोलप्त्वं मादेव॑ हीरचापलम 

तेजः क्षमा धतिः शीचमद्रोहों नातिमानिता ॥ 

भवन्ति संपदं देवीमभिज्ञातस्य भारत ॥ 

इन स्छोको के अन्दर निरभेयता, चित शुद्धि; ज्ञान कमे, दान, 
दम, यश, अहिंसा, सत्य अक्रोध आदि को देवों की प्रकृति का 
आवद्यक अडूग माना गया हे वही वेद का तात्पय है | पराणों 
में वर्णित गाथाएं देवों के ज्ञिस स्वभाव का परिचय देती हैं वह 
सव्वेथा अवेदिक ओर अनेक स्थानों में घणित है। अस्त तात्पय॑ 
यह है कि इस प्रकार के देवो की पूजा करना ही मुख्यतया यज्ञ 
का अथ हे | यही वेद्‌ के अनसार * प्रथम धर्म, अथवा मख्य 
कतेव्य है । “ तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ ॥ ” 
अब संगति करण का थोडासा विचार करना आवश्यक हें। 

वेद में इस विषय में बहुत ही उत्तम उपदेश पाए जाते हैं। बेदके 
अन सार व्यक्ति समाज का एक अडूग है ओर इसलिये समाज 
की उन्नति के लिय अपनी संपर्ण शक्तियों को लगा देना सब का 
प्रधान धर्म हे | वेद में मनष्यके लिये 'ब्रात '- शब्द का अनक 
स्थानोपर प्रयोग किया गया है जिस का अर्थ समदाय अथवा 
संघ प्रिय हे, इस से मनष्य सामाजिक प्राणी है इस प्रसिद्ध उक्ति 
का ही समथन होता हैं । ऋ- २० । १९१ म॑ संगतिकरण अथवा 
संघ बनाकर उन्नति करन का “ सगच्छध्यं संवदध्वं सं वो मनांसि 
जानताम्‌ ! इत्यादि मन्त्रो द्वारा अत्यत्तम उपदेश किया गया है 
जिन में मिल कर जाने अर्थात्‌ उद्देश्यक्की पूर्तिके लिये यत्न करने, 
मधुर वाणी बोलने ओर मनको उत्तम शिक्षा के द्वारा सुसंस्क्रत 
करन वा ज्ञान सम्पन्न बनाने का भाव पाया जाता है । इसी सच्ची 
एकता के भाव को दे खिये अथवे के निम्न लिखित मन्त्रोम कितनी 
उत्तमतासे प्रकट किया गया हे- 


यज्ञ । १५१५ 


( १2“ स॑ वः पृच्यन्तां तन्वः सं॑ मनांसि समुच्ता | 
स॑ वोध्यं ब्रह्मणस्पतिभेगः सं वो अजीगमत्‌ ॥ 


अर्थात्‌ ( वः ) तुम्हारे ( तन्वः ) शरीर ( संपच्यन्ताम ) 
मिले हुए हो ( मनांसि सं ) तुम्हारे मन मिले हुए हाँ ( त्रता ) 
शुभ कम अथवा खत्यभाषणादि विषयक निश्चय ( समु ) अवि- 
रोधी एक रुप हो | (ब्रह्मणस्पतिः) ज्ञान के स्वामी आचाये अथवा 
परमेश्वर ने ओर ( भगः ) ऐश्वर्य शाली भगवान्‌ ने ( वः ) तम्हें 
( समजीगमत्‌ ) मिलाया है। केवछ ऊपर की एकता से कुछ नहीं 
बन सकता, जब तक हमारे मन एक न हो, जब तक सभी 
सत्यभाषण दे शसेवादि का व्रत न छे, तब तक सच्ची एकता कभी 
स्थापित नही हो सकती | इसी लिये बेद में मन के अविरोधी 
होने पर इतना बल दिया गया है| इस के अगले ही मंत्र में कद्दा 
हैं “ संश्पनं वो मनसो&थो संशपनं हृदः ” अर्थात्‌ तुम्हारे मन 
और हृदय का मिलाप होवे ! इसी सूक्त के तीसरे मन्त्र में फिर 
देवों की परस्पर प्रीति का वर्णन करते हुए ' इमान्‌ जनान्‌ सम- 
नसस्क्ृधीहः, '' यह प्रार्थना हे जिस का अर्थ यद्द है कि इन सब 
 पृरुषों को समान मन वाला बनाओ। ऋग्वेद तथा अथव वेद दोनों 
में ' समानी व आकृति: समाना हृदयानि वः। समानमस्त वो 
मनो यथा वःसलहासति १! यह मन्त्र आया हे जिसके अन्दर 
फिर संकलप,हृदय ओर मन की समानता पर बडा जोर दिया गया 
है। यह बात विशेष तोर पर ध्यान में रखने योग्य हे कि वेद में 
पएकताका उपदेश करते हुए सर्वेत्रमन ओर हृदय के अन्द्र 
एकता स्थापित करने पर बल दिया गया है । 





(२) ऋ० १।१९१।३ का ही मन्त्र अथव 5।६७॥२ में थोड़े पाठ 


भेंदसे इस प्रकार आया है -- 
०] 


११६ वैदिक कर्तव्य शास्त्र । 


“समानो मन्त्रः समितिः समानी समान मनः सह चित्तमेषाम । 

समानेन वो हविषा जहोमि समान चेतो अभिसंविशध्चम ॥”! 

इस का अर्थ यह हे कि ( समानो मन्त्र:) सब पुरुषों का विचर 
समान हो ( समितिः समानी ) सभा समितिय सब समान हो | 
अर्थात्‌ उन में प्रवेश करने का योग्यतानुखसार प्रत्येक पुरुषकों 
समान अधिकार हो ( समाने मनः ) सब का मन समान अथवा 
प्रीतियक्त हो ( एबाम ) इन सब मनष्यों का ( चित्त समानम ) 
चित्त समान हो । में इश्वर ( वः ) तम सब को ( समानन हविषा 
जहोमि ) समानरूप से सब भोग्य पदार्थ पृथिवी जल वाय आदि 
देता हूं, इस लिये तुम सब ( समान चेतः ) एकचित्त के अन्द्र 
( अभिसंविशध्वम ) प्रवेश करलाो अथवा एक दुसरेके साथ 
अपना चित्त ऐसा जोड दो कि शगीर अलग अलग होते हुए है 
त॒म्हारा एक ही चित्त मालूम होवे। सच्ची स्थिर एकताके भावको 
कितने जोरदार शब्दों में यहां बताया गयाहें इस को प्रत्येक 
विचारक स्वय ज्ञान सकता है | अथवें ३। ३० मं सगति करणक 
विषयम अत्यन्त प्रभावशाली उपदेश पाये जाते हैं उनमें से कुछ 
की व्याख्या की जा चुकी है शोष भी सगम ओर रु प्रसिद्ध हैं अतः 
यहां इस प्रकरण का विस्तार करनेकी आवद्यकता _नही। वेदमें 
सभा समिति ओर संखद्‌ इन तीन प्रकारकी सभाओं का स्पष्ट 
वर्णन आया है जिन से प्रायः ग्रामसभा, नागरिक सभा वा 
(्‌ 0 घा07090४ ५ ) ओर व्यवस्थाण्क सभा ( 0णगाए ) का 
ग्रहण किया जाता है । 

इस प्रकार संगति करण पर संक्षपस घिचार करनेके अनन्तर 
दान विषयक वेद के भावकों देखना है । ऋग्वेद दशम मण्डल के 
१०७ तथा ११७ वे दो सक्त सम्पण रुपसे इसी दान की महिमा 
का वर्णन करने वाले हैं। कृपण पुरुषकी निनन्‍दा करत हुए 


यज्ञ । ११७ 


क. १०॥११७॥ में कहा है कि 'उतापणन्मर्डितारं न विन्दते'अर्थात 
( अपणन्‌ ) दूसरोका पालन न करके केवल अपना पेट भरने 
बाला पुरुष ( मर्डितारं ) सख दे ने वाले को ( न विन्दते ) नहीं 
प्राप्त करता । स्वार्थी कत्जस मफखी चल की कोई सहायता नहीं 
करता यह उसका भाव है। दान देने वाले उदार प्रुषकों दाना 
पी पण्य के बदले में बहुत कुछ प्राप्त होता हैँ। उसका सब जगह 
मान होता हे, सब शभकारयों म॑ संमिछित होनेके लिये उसे निम- 
नत्रण दिया जाता है, उत्तम उत्तम भोज्य पेय पदार्थ उसे प्राप्त होते . 
हैं, विवाहके लिये सुन्द्र कन्या उसे प्राप्त होती है, इस प्रकार 
दान करने से केवल सांसारिक दृश्टिस भी बडा भारी लाभ द्ोता 
है। इस बात को दोनों सक्तों स्रे बडे जोरदार शब्दोम॑ बताया गया 
है ।इन दोनों सक्तोम दान से अभिप्राय न केवल द्रव्यके दान, 
बढिक विद्या आदि के दान का भी हे इसी लिये १०। ११७ ।७ में 
कहा हैं “ उतो रयि: पणतो नोपदस्यति ” अर्थात देने वाले का 
पे»व्य कम नहीं होता किन्‍त बढता ही है। यद् बात विद्या दान के 
विषय में ही पूरे तोर पर घट सकती है | ऐश्वय कभी किसीके 
पास निरन्तर रहने वाला नहीं हे आज एकके पास है तो कल 
दुसरेके पास चला जाता है। परसा तीखरे के पास, इस प्रकार 
रथ चक्रकी तरह धन का चक्‍कर चलता रहता है, इल लिये 
पेश्वयेंकों अनिध्य समझ कर गरीब लोगों की सहायता के लिये 
डस का उपयोग करना चाहिये इस प्रकार करने से न केवल दुसरे 
का भला होता है बल्कि दुरदष्टि से देखा जाए तो अपना भी बडा 
भारी लाभ होता है इस बातकों कु. १०।११७७५ में- 

“ पृणीयादिल्लाधमानाय तब्यान द्राधीयांसमन पद्येत पन्‍थाम । 

ओहि वत्तन्ते रथ्येव चक्रान्यमन्यमुपतिष्ठन्तेह राय: ॥ ”' 
इत्यादि मन्त्रों द्वारा बताया गया है । इतना ही नहीं, मं. ६ में 


श्श्८ट वद्कि कतेव्य शास्त्र । 


कहा है कि कृपण मर्ख परुष के पास जो ऐश्वरयं आता है वह उसके 
नाश ही का कारण होता है । जो पुरुष अयमा अर्थात्‌ न्यायप्रिय 
धर्मात्मा आद्ियाँ को दान नहीं रंता और न आपक्ति के समय 
मित्रों की धन द्वारा सहायता करता है वह अकेला धन का उप- 
भोग करंता हुआ पुरुष वास्तवमे पाप को खाता है। दे खिये कितने 
कडे शब्दों म॑ स्वार्थ के राक्षसी भाव की निन्दा की गई है। में 
समझता हू कि “ केवलाघो भवति कवलादी ”* यह उपदेश न 
केवल प्राकृतिक भोजन अथवा अन्य द्रव्योंके विषय म॑ है बल्कि 
बआज्यात्पिक भोजन वा +]/7४07०४) ।*००0 के विषय में भी है । 
जो परुष स्वयं आध्यात्मिक उन्नति कर के घसनन्‍्तरश्ट ही जाता है 
और दूसरों के लाभ के लिये कोई काम नहीं करता चद्द भी मेरे 
विचार मे वेसा द्वी पाप का भागी है जेसा कि अन्न ओर द्वव्यका 
केवल अपना पेट भरने लिये उपयोग करने वाला कृपण पुरुष । 
यह मन्त्र अत्यन्त मद्व पूण है अतः इसका यहां पूरा उल्लेख 
करना अनुचित न होगा । 
“« प्रोघमन्न विन्दते अप्रचेताः सत्य ब्रवीमि वध इत्स तस्य | 
नायेमणं पृष्यति नो सखाय केवलाघों भच्ति कंचकादि ॥ ” 
इसी मन्त्र की अन्तिम पंक्ति के आशय को लेकर मनस्म॒ति में- 
४ अध॑ स केवल भक्त यः पचत्यात्मकारणात ” ओर गीता में- 
भजत ते त्वघ पापा ये पचन्त्यात्मकारणात !' 
ये शछोक आये हैं इन सबका आधशाय समान ही है। शान सम्पा 
दन करके जो प॒रुष जंगल में जा समाधि लगा कर बेठ जाता हैं 
उसका अपेक्षा उस यथारथे ज्ञान का प्रयार करने वाला तथा 
कृपणकी अपेक्षा उदार दानी पुरुष हजारों गुणा अच्छा ओर पूज- 
नीय है। इस बात को १० | ११७। ७ में साफ शब्दाँमें कद्दा है 
“ बदन्‌ ब्रह्म।ध्वद्तों वनीयान्‌, पृणन्नापिरपृणन्तमभिष्यात्‌ ॥ 
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जिसका शब्दार्थ यह हे कि ( बदन ) उपदेश करने धाला (तह्मा) 
ब्रह्मश्चानी ( अवद्तः ) उपदेश न करने वाले की अपेक्षा ( वनी- 
यान्‌ ) अधिक पूजनीय है ( पृणन्‌ आपिः ) दान दे कर गरीबों 
को तृप्त करनेवाला | आपिः ) सम्बन्धी ( अपृणन्तम्‌ ) दान न 
देने वाला कंजस को ( अभिष्यात ) मातकर देता है उससे 
अधिक मानप्रतिष्ठा को प्राप्त करता है । 

ऋ. १० । १०७। ४ में कहा है कि जो दक्षिणा देकर सिद्धि 
को प्राप्त होता है उसे ही ऋषि ब्रह्मा यशन्यं ( याशिक ) सामगायी 
और वेदश् वा ब्रह्मश्ञानी कहते हैं । 

“तमेव ऋषि तमु बह्माणमाइहुयेशन्यं सामगामक्थशासम्‌ । 

स शुक्रस्य तनन्‍्वो वेद तिस्रो यः प्रथमो दक्षिणया रराधा॥।' 
ऋ- १० । १०७। ६ 
इस मन्त्र के अन्द्र स्पष्ट तोर पर ब्रह्मदान फा महत्व बताया 
गया मालम होता हे | जो परुष स्वयं ब्रह्मश्ञान प्राप्त करके अथवा 
सामगानादि सीख कर अन्यो को उसका उपदेश देता है 
ता कि वे भी उससे छाम उठा सक वही सच्चा ऋषि विद्वान 
याशिक ओर ब्रह्मश्ञानी हे न कि वह जो ज्ञान प्राप्त करके घने 
जंगल में समाधि लगाकर बेठ जाता हैं। भगवद्‌ गीता के छठे 
अध्याय में कृष्ण भगवानने- 
“अनाश्रितः कमफल॑ कार्य कम करोति यः । 
स सनन्‍्यासी थ योगी च न निरग्निन चाउक्रियः | ! 
इत्यादि ्छोकोद्धारा उपयुक्त वेदिक भावको ही स्पष्ट किया है | 
“छरूमन्ते ब्रह्मनिर्वांणमषयः क्षीणकल्मषाः 
छिल्नद्वेधा यतात्मान: सवभतद्वित रता;॥? गीता "२५ 
इस स्झोक को पहिले भी उचध्दत किया जा चका है यहां ऋषि 
योके लिये कहा हे कि वे सब भतो के द्वित में तत्पर होते है कया 
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इसका यही तात्पय नहीं कि वे योगलाधनादि द्वारा दिव्य शक्ति 
शान्ति ओर ज्योति का अनुभव प्राप्त करके दूसरों के हितके लिये 
उनका उपयोग करते हैं, हमारी सम्मति में ता इस छोक का यही 
अभिप्राय है। दान अपना कतंव्य समझ कर ही करना चाहिये, 
मान प्रतिष्ठा प्राप्त करन के विचार से नहीं, तथापि राज़स लोगों 
को दानादि में प्रवत्त करान के लिये वेद में ' दक्षिणावान्‌ प्रथमों 
हूत एति ? आदि प्रशंसात्मक वाक्य कहे गये हैं। किसी भी भाव 
से प्रेरित हो कर दान किया जाए अन्ततः दान करना धर्म है 
ओर दान न दे कर केवल अपना पेट भरना पाप और अनर्थ का 
हेतु हे इस भावसे ऋ १० । १०७। ३ में कहा है 

४ अथा नरः प्रयत दक्षिणालाश्वद्यणिया बहव३ पृणन्ति ॥ ? 

अर्थात्‌ ( बहवः ) बहुतसे ( प्रयतद्क्षिणासः ) दान देने का 
सामथ्य रखने वाले पुरुष ( अवद्यभिया ) पापके भयसे अथवा 
अनथके डरसे (पुृणन्ति) गरीबाँकों पालते वा दान देते हैं | बहुत 
से मनुष्य केवल अनथे वा पाप के भय खे दान करते हैं इसी से 
यह अथापत्ति निकलती है कि कुछ सात्विक पुरुष पापक भय से 
नहीं किन्त्‌ केवल कतेव्य समझकर ही दानादि पण्य कम करते 
हैं। इस प्रकार भगवद्‌ गीता के सात्विक राजस दानों का मूल 
यहाँ पाया ज्ञा सकता है। दान विना विवेक के नहीं हाना चाहिये, 
किन्तु देश काल पात्रका विचार कर के ही करना चाहिये, ऐसा 
जो गीतामें सात्विक दान का लक्षण करते हुए कहा गया है बेद- 
में भी आध्राय, रफिताय, रृशाय, नाधमानाय दृत्यादि शब्दों 
द्वारा जो वस्तुतः गरीब हो जो कृश हो और काम में असमर्थ 
होनेक कारण मांगन को बाधित हो. उन्हें अवइय देना चाहिये । 
जो कठोर हृदय पुरुष ऐसे छोगों को भी दान नहीं देता और 
उन को तरसखाता है उसे कभी कोई सख देने वाला नहीं मिलता। 
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“स्थिरं मनः कृणुते सेवते पुरोतो चित्‌ स मडिंतार न बिन्दते”! 
इत्यादि कह कर उसी भाद को खूचित किया गया हैं। केवल 
पात्रकों ही दान देना चाहिये इसी भाध को प्रकट करने के लिये. 


“न स सखा यो न ददाति सख्ये सचा भुवे सचमानाय पित्वः | 
नारयमणं पृष्यति नो खखायम्‌ १” 


इत्यादि शब्द इस सक्त में आये हें ज्ञिन का अर्थ यह है कि 
अयमा अर्थांत श्रेष्ठ परुषों वा संस्थाओं की सहायता करना ओर' 
आपत्ति के समय मित्रोकी पूरी मदद करना यह प्रत्येक पुरुष का 
कर्तव्य है । इस प्रकार दानके विषय में बेद के अत्यत्तम उपदेशों 
का निर्देश करते हुए हम कुछ और सामाजिक कतंव्यों का वणन 
करना चाहते हें 

इलल बातके विस्तार में यहां पर जाने की आवश्यकता नहीं कि 
बेदक अन्दर ब्राह्मणादि चार वर्णों मं सारे समाज को बांदा गया 
है । यद्यपि ऐसे मन्त्र वेद में बहुत नहीं जहां ब्राह्मण क्षत्रिय वेद्य 
शद्र इन नामों से स्पष्ट वर्णों क कतव्यों का प्रतिधादन किया गया 
है तथापि आर इंद मल यना या द्र, मरुूत, पषा आदि देव नामों से इन चारों। 
वर्णों के कतव्योका वेद में वर्णन किया गया हे इस मे सन्देषह्द नहीं 
ही सकता | उदाहणांथें-- 

“अग्निक्र षिः पवमानः पाञ्चजन्यः पुरोहितः 
तमीमहे महागयम ॥' 

इत्यादि मन्त्र में अग्नि पदसे ज्ञानी ब्राह्मण का ग्रहण ही सर्व॑था 
उचित मालूम होता है। उल अवस्थामे अर्थ यद्व होगा कि (अग्निः) 
अग्नि के समान अज्ञानान्धकार को दुर करने वाला ब्राह्मण ( ऋ- 
थिः ) तक््वदशी वा ज्ञानी ( पवमानः) सब को पविन्र करन वाला 
( पांचजन्यः ) पञ्चजन अर्थात्‌ ब्राह्मण क्षत्रिय वैश्य श॒द्र॒ निषाद 
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इन सब प्रकार के मनुष्यों का हित करने वाला ( पुरोहितः ) 
सत्योपदेष्टा अग्रणी वा नेता है ऐसे ( महागयम्‌ ) बडे बडे भारी 
विद्यादि ऐश्वर्य सम्पन्न ब्राह्मण ५. हम सब ( ईमहें ) चाहते हैं 
वा उस से सत्योपदेश करने की प्राथना करते हैं । 

में समझता हूं कि अग्नि का यहां जानी ब्राह्मण नेता ऐसा अर्थ 
करने पर भन्त्र की संगति बहुत अच्छी तरह लग जाती है। यह 
केवल मेरी मन-घडन्त कढ्पना नहीं है । 

अग्नि दे वता विषयक मन्त्रों में इस बात के साफ निर्देश पाए 
जाते हैं कि वहां भीतिक अग्नि ओर पग्मात्माके अतिरिक्त इस 
ब्राह्मण अर्थका स्पष्ट ग्रहण अभिम्रेत है। उदाहरणार्थ ऋ. ३॥११७ 
में अग्नि को सम्बोधन करके कहा है- 

“आ देवानामभवः केत्रग्ने, मन्द्रो विश्वानि काव्यानि विद्वान॥ 

अर्थात ह अग्ने, शानी ब्राह्मण तू ( मन्द्र: ) म॒दु स्वभाव वाला 
ओर ( विश्वानि ) सम्पूर्ण ( काव्यानि ) काव्यों को ( विद्वान ) 
जानने वाला हो कर ( देवानाम्‌ ) अन्य साधारण विद्वानों का 
( कंतुः ) झण्डे के समान नायक ( अभवः ) हुआ हैं। थहां न तो 
भीतिक अग्नि का ग्रहण हो सकता है ओर ना ही मुख्यतः पर- 
मात्मा का किन्तु ब्राह्मण नता का ग्रहण करने पर अर्थ बडा सगत 
प्रतीत होता हैं । 

इसी प्रकार ऋ., ३॥५।८ में अग्नि के विषय में * रथीऋ तस्य 
बृहतो विचर्षणिरग्निर्देवानामभवत्पुरोहितः ॥” ये शब्द आये हैं 
जिसका अर्थ यह है कि अग्नि ( बृहतः ऋतस्थ विचर्षणिः ) बडे 
विस्तृत सत्य का प्रकाश करने वाला ( रथीः ) शरीर रूपी अपने 
रथ का पूर्ण स्थामी ओर ( देवानाम ) विद्वानों का ( पुरोहितः ) 
नेता ( अभवत्‌ ) है| इस मन्त्र का वर्णन भी भोतिक अग्नि और 
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परमात्मा पर पूर्णतया न घट कर के केवल ज्ञानी ब्राह्मण नेता पर 
ही ठीक तोर पर घटता है । 

इसी तरह ऋ- ३६ । ४ में अग्निके बारे में कहा हे-- 

“बता ते अग्ने महतों महानि, तव ऋत्वा रोदसी आततन्थ । 
त्व॑ दुतो अभवो जायमानस्त्वं नेता वृषभ च्ंणीनाम ॥” 

अथात ह ज्ञानी ब्राह्मण! ( महतः ते ) बड़े ज्ञानादि गण यक्त 
तेरे ( महानि बता ) बडे भारी काये हैं । त्‌ ( तव ऋत्वा ) अपने 
कम से ( रोद्सी ) दोनों लोकों में ( आततन्थ ) विस्तत द्वो रहा 
है- तरे यश का सब लोकोमे विस्तार हो रहा है ( जायमानः ) 
प्रसिद्ध हीता हुआ तू ( दूतः अभवः ) दूत के समान उत्तम ज्ञान 
को सर्वत्र ले जाने वाला होता है ओर है ( वृषभ ) अत्यन्त श्रेष्ठ 
गणकमंस्वभाव वाले ब्राह्मण! त ही (चषेणोनाम ) परुषोका (नेता) 
नायक होता है। यहां भी अग्नि के विषय में जो वणन हे वह 
केवल ज्ञानी ब्राह्मण पर हद्वी घट सकता है, भीतिक अग्नि ओर 
परमात्मा पर नहीं । ( ४ ) ऋ. श१११ में - 

“ अग्नि्ोता पुरोहितो<्ध्चरस्य विचषणिः | 
स वेद यशमानषक।॥ '' 

यह मन्त्र आया है जिस में अग्नि के विषय में कहा हे कि वह 
(१ ) होता अथवा हवनादि करने घाला है । ( २) वद्द परोहित 
अथवा द्विताहित का_उपदेश करनेवाला है (३) वह अध्वर 
अर्थात्‌ अदिसामय सम्पण उत्तम व्यवहार का प्रकाशक हे (४ ) 
वह य्ज्ष के स्थरूप को अच्छी तरह जानने वाला है। यहां भी 
साफ है कि अग्नि का ज्ञानी ब्राह्मण अथ रलूना ही सवथा योग्य 
है । इतने उदाहरणसे यह साफ पता लगता है कि वेद में अग्नि 
देवता के द्वारा प्रायः ब्राह्मण घर्मों का वजन किया गया है । (५) 
ऋ., १॥१४९।५ में अग्नि के विषय में कहा हे कि- 


१२४ वेदिक कर्तव्य शास्त्र । 


/ अय स होता यो द्विजन्मा विश्वाद्धे वार्याणि श्रवस्था । 
मर्तो यो अस्मे खुत॒कों ददाश *' 
इस मन्त्र में अग्नि के लिये द्विजन्मा शब्द का प्रयोग आया है 
जो भौतिक ओर परमेश्वर पर नहीं घट सकता किन्त्‌ निःसन्देह 
ब्राह्मण नेता पर ही चरितार्थ हो सकता है । सारे मन्त्र का अर्थ 
यह होगा कि ( अय॑ यः द्विजन्मा ) यह जो ब्राह्मण है (सः) वही 
( होता ) हवनादि करने वाला अथवा दान देने और लेने बाला 
है (हु-दानादानयोरादाने चर) यह ब्राह्मण (विश्वा) सब (श्रवस्था) 
कीतियक्त ( वार्याणि दधे ) श्रेष्ठ ऐेश्वर्यों का धारण करता है (यः 
मतेः ) जे। मनष्य ( अस्मे ददाश ) इसे देता हे उस का विद्यादि 
सम पेश्वय प्राघ होता है | इस प्रकार घिवेचना से पता लगता 
है, कि मनुमहाराजने- 
_ अध्यापनमध्ययन, यजनं याजनं तथा । 
दान प्रतिप्रहर्नेव, ब्राह्मणानामकल्पयत ॥! 
इत्यादि छोको द्वारा ब्राह्मण के जो छः मख्य कतंव्य बताये हैं 
उसका आधार बेद मन्त्रो पर ही हे। ऊपर उललिखित मन्त्रोम ये 
सब के सब धर्म आगये हैं । इस प्रकार के सच्चे ब्राह्मणोकी पूजा 
करना सारे समाज का कतेव्य है। ब्राह्मण स्वभावसे ही म॒दु 
अथवा कोमल प्रकृति के होते हैं पर उनको ऐसा जानकर जो 
उसका अपमान करता है उस समाज ओर राष्ट्र का शीघ्र ही नाश 
हो जाता है इस बात को अथर्व पद्चम काण्डके १८ओर १५९० सक्तों 
में बडे जोर दार शब्दों म॑ं बताया गया है। कां १० मं.३में कहा हैं, 
“तिर्वे क्षत्र नयति हन्तिवर्चो ग्निरिवारष्यो विदुनोति सर्वेम । 
यो ब्राह्मणं मन्‍्यत अश्वमेव स विषस्य पिबति लेमातस्य ॥”! 
अर्थात ब्राह्मण को जो तच्छ मानता हैं वह मानों एक घोर 
विषका प्याला पीता है । अपमानित सच्चा ब्रह्मशानी परुष दुष्ट 


यज्ञ | १२५५ 


हक पटक 4223022 कट को अग्नि समान अपने तेज़ से दाह कर देता है | मं. ५ 
में ओर भी स्पष्ट रोतिस मृदु स्वभाव परन्तु तेजस्थी ब्राह्मण 
अथांत्‌ ब्रह्मशानी के अपमान करनेका भयडःकर परिणाम बताया 
है यथा- 

“य पन॑ इन्ति मृदुं मन्यमानों देवपीयधनकामों न चित्तात्‌ । 

सं तस्यन्द्रो हृदय अम्निमिन्ध उभ एन द्विश्टो नभसी चरन्तम्‌॥'' 

अर्थात्‌ जो पुरुष ब्राह्मणको कामलर स्वभाव समझकर स्वयं 
हिसक नीच द्ोता हुआ धनके मदमे अज्ञान से मारता वा अपमा- 
नित करता है ( इन्द्र' ) परमेश्वर उस पुरुष के हृदय में मानों 
शोकसन्तापरूपी अग्नि को जला देता है ओर उस पुरुष को सब 
पुथिवों के लोग घृणाकी दृष्टी से देखते हैं। इस मन्त्र में ब्राह्मणों 
का प्रकृतिस कोमल होना स्पष्ट सिद्ध होता है। जिस राष्ट में 
सच्च तपस्वी, स्वाथहीन ब्राह्मणों का अपमान होता है उल राष्ठ- 
की भी निश्चय से दुगति होती है इस विषयम अथ. ५। १९ | ८मे 
स्पष्ट कद्दा है ।-- 

“तद्‌ थे राष्ट्रमास्नवति नाव॑ भमिन्नामिवोदकम्‌ । 
ब्राह्मणं यत्र द्विसन्ति तद्राष्टर' हन्ति दुद्छना ॥” 

अर्थात्‌ ( तद्‌ राष्ट्र ) वह राष्ट्र (भिन्नां नावम्‌ ) टूटा हुई नोका 
में ( उदकम्‌ इव ) जल के समान ( आस्त्रवति) बह जाता है चक- 
नाचुर होजाता है ( यत्र ) जिस राष्ट में ( ब्रह्माणम्‌ ) ब्रह्मशानी 
ब्राह्षणको ( हिसन्ति ) मारत हैं ( दुच्छना ) दुर्गति ( तद्‌ राष्ट्र ) 
उस राष्ट्र का ( हन्ति ) नाश कर डालती है । वह राष्ट्र जहां सच्चे 
ब्राह्मणों का अपमान होता है कभी देर तफ उद्रत अवस्था में रह 
नहीं सकता । दुगति अथबा हीन अवस्था होते होते अन्तम उस- 
का सत्यानाश द्वोजाता है ' यहां यह बात ध्यान में रखने योग्य है 
कि * ब्रह्मजानाति ब्राह्मण: ” इसी अर्थ को ले कर यहां ब्रह्मश्लानी 
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के अथे ब्राह्मण शब्द्‌ का प्रयोग है न कि जाति मात्रोपजीवी लागों 
की पूजा करने से इस का तात्पर्य है। अ० ५। १५।५ में शास्प्र 
धारी ब्राह्मण लोग जो विचित्र प्रकार का बाण छोडते हैं वह कभी 
व्यर्थ नहीं जाता । तप और मन्य ( [70274॥०१ ) के साथ*: 
छोडा जाने के कारण वह बडी दुर तक अपना असर करता है 

ऐसा बताया हैं, यहां भोतिक शस्त्र के अभिप्राय नहीं किन्त 
आत्मिक बल अवलम्बन करते हुए जो स्वतन्त्रादि के सरक्षण के 
लिये यथण सम्भव अहिसात्मक, परन्तु प्रभाव जनक साधन काम 
में छाये जाते हैं, | उन का तात्पय माऊूम होता है।इस विषय 
में अधिक लिखने की आवश्यकता नहीं। 


का उक क. श्‌ 
शात्रया क कतब्य 

इंद्र देवता के मन्ञमें प्राय: क्षत्रियोंके कतेव्यों का निर्देश किया 
गया है इस में वाद विवाद का बहुत ही कम अचछर हैं| 
उदाहरणार्थ ऋ- प्रथम मण्डल का ८० सक्त देखिय जिस का 
देवता इंद्र हे इस सारे सक्त में नीच कपटी लोगां के ] 
यद्ध करके प्रजा की रक्षा करने ओर उन की स्वतन्त्रता के 
संरक्षण करने के कारण ही इन्द्र की इतनी महिमा हैं इस बात 
को बार यार स्पष्ट किया गया है । “ मं विशेष द्रष्टव्य हे- ' इन्द्र 
तभ्यमिद्द्रिवोध्नुत्त वच्धिन वीयेम्‌ | यद्ध त्यं मायिन॑ मृगं तमु त्य॑ 
मायया वधीरचेैन्नन स्वराज्यम ॥ ? हे इन्द्र बलशाली ( वज़्िन ) 
वज्ध धारण करने वाले ( अद्विवः ) आदरणीय वीर (तुभ्य वीयेम्‌ 
अनुत्तम्‌ ) तेरे अन्दर बडा भारो वीये रखा हुआ है । ( यद्‌ ह 
त्यं मायिन मगम ) कि त्‌ ने उस कपटी ओर सज्जनां का पीछा 
करने वाले पत्र अर्थात पापी परुषका ( मायया ) बडी चतरतासे 
( स्वराज्यम अन्वचन )स्व॒राज्य अथवा स्व॒तन्त्रताके भाव की पूजा 


क्षत्रियोके कतेव्य । १२७ 


करते हुए ( अवधोः ) मार दिया। माया के छल, बद्धि ये दोनों 
अर्थ निघण्ट, आदि में दिये है। कपटी परुषोकों मार कर स्व॒तन्त्र- 
ता संरक्षण करना क्षत्रियों का मुख्य धरम हे यह भाव यहां सचित 
किया गया है । 


यज्ञ. अ. २० में इंद्र देवता के अनेक मन्त्र हैं प्रायः सब क्षत्रिय 
धर्म की सूचना दे ने वाले हे । उदाहरणाथ मं. ४८ में कहा है -- 
“आ न इन्द्रो द्रादा च आसादाभिशिकृद्वसे यासदुग्रः । 
ओजिदप्रेमिन पतिवेज्बाहुः संग समत्सु तुरवंणिः पृतन्यून्‌ ॥' 
यहां इन्द्र के विधय में निम्न बाते कही हैं (१) इन्द्र उग्र 
अर्थात कुछ कठोर स्वभाव का है । ( २ ) वद्द अभीणष्ठ परा करने 
ओर रक्षण करन वाला है। (३ ) उस की भुजाएं वच्न के समान 
हैं अर्थात्‌ वद बडा बलवान है (७ ) युद्ध में वह शत्रुओं का 
मुकाबला करने वाला है | ये सब सच्चे क्षत्रियों के लक्षण है। म॑ 
५० इस विषय मे विशेष विचारणोय है जो इस प्रकार दे- 


“ब्रातारमिन्द्रमवितारमिन्द्रं हवे हवे स॒ह्व श्रमिन्द्रम । 
हयाप्रि शर्क्र पुरुहतमिन्द्रं स्वस्ति नो मघवा धात्विन्द्र: ॥?! 

इस मन्त्र में इन्द्रके निम्न लिखित विशेषण आये हैं। 

( १ )ब्राताररक्ष' करने वाला । 

(२ )अविता-शानप्राप्त करने वाला । अब गती गतिजज्ञान, 

गमन, प्राप्ति. 

( ३ ) सहवः-अच्छा दान दे ने वाला । हु-दानादानयोः 

( ४ ) श्रःन्बहादुर 

( ५ ) शक्रःजशक्ति युक्त 

(६ ) परुहतः- बहुत ले श्रेष्ठ पुण्षा द्वारा स्वीकृत 
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( ७ ) मधवान्धन यक्त । 
ये सब लक्षण मुख्यतः एक वीर राजा ओर क्षत्रिय परद्दी घट 
सकते हैं । 
अथव धेद में भी इन्द्र देवता के मन्त्रों मे क्षत्रिय कतंव्यों का 
यहुत उत्तम वणन है | उदाहरणार्थ अ २० | ११।६ मे कहा है ! 
/ प्रद्दी महानि पनयंत्यस्यन्द्रस्य कम सकऊृता परुणि । 
वुजनेन वुजिनान सपिपेष मायाभिदस्य॒ रभिभृत्योज्ञाः ॥ 


अर्थात इन्द्रके श्रष्ट उत्तम कर्मों की सब प्रशंसा करते हैं क्‍यों 

इन्द्र ( वजनेन ) अपना शक्ति ले ( वजिनान्‌ ) पापियों को 
( संपिपेष ) चर चर कर डालता है ओर ( मायातमिः ) चतरता 
से ( दस्यन्‌ अभि भृति ) नीच स्वाथ परायण लोगो को द्वरा 
डालता है | तात्पर्य यह है कि नीच लोगों का नाश करके प्रजा 
का रक्षण करना हो प्रत्येक सच्चे क्षत्रिय का मुख्य धमं हे । इसी 
भाव को आ. २० | ५० | १ में प्रकाशित किया गया है यथा--- 

“४ तम्रिन्द्रं जोहवीमि मधवानमुग्र॑ सत्रा दधानमप्रतिष्कुतं 
शवंलि | मंहिष्ठो गीमिरा च यज्षियो ववतद्‌ राये नो 
विश्वा सपथा कृणोत वद्धी ॥”! 

इस मन्त्र में इन्द्र के लिये जा गणदयातक श हैं उन का 
थोडालसा निदृश कर देना आवद्ययक है । 
१ मघवान्धन यक्त 
२ उम्नरःलकुछ कठोर प्रकृति यक्त अथवा थोडा तीक्ष्ण स्वभाव 
वाला । 
३ सन्नाद्धानः ८ सत्य अथवा यज्षका घारण करने वाला | 


४ 


७ श्रवांसि दधान; ८ कीतिका धारण करने वाला । 


वेइयों के कर्तेव्य । १२९, 


७५ गीशिः मंहिष्ठः ८ उत्तम वाणीवाला। 

६ यश्चियः < यज्ञादि शद्ध कम करने वाला अथवा पूजनीय । 

७ वज्ची - वजत्नादि शास्त्रास्त्र चारण करन वाला । 

इस मन्त्र में क्षत्रियोंके लिये उत्तम वाक्‌ शक्ति कीति इत्यादि की 
घारण करना भी आवद्ययक बताया गया है। इस प्रकार निःसन्देह 
इन्द्र देवता विषयक अनेक मन्त्र आधिभोतिक अर्थ मे क्षत्रियाँ के 
करतंव्यों का निदंश करने वाले हैं । 


७३ » सा 
वेश्या के कतव्य 
बेद्यों के कतेव्यों का वेद में अनेक स्थानों पर स्पष्ठ वर्णन है | 
उदाहरणार्थ अथर्वे ३ । १५।२ में एक बेश्य के मुख से निम्न 
लिखित प्रार्थना उच्चारण कराई गई है । 


“ये पन्थानो बहवचोी दे वयाना अन्तरा छावापुथिवी स॑ चरन्ति! 
ते जपनतां पयसा घ॒तेन यथा क्रीत्वा धनमाहराणि ॥! 


अर्थात्‌ ' बचुलोक पृथिवी लोक के अन्द्र जो देवथान अनक 
मार्ग ह उन सब से मझे घत या दीघधि ओर पय वा रस की प्राप्ति 
दी ता कि में दूर दूर देशो में यानां द्वारा श्रमण करके घन एक- 
त्रित करूं। इस मन्त्र से पृथिवी पर चअलनवाले यानो के अतिरिक्त 
अन्तरिक्ष में चलने वाले विमानादि की कदपना बहुत ही साफ 
तोर पर मालूम होती है। देवयानों द्वारा धन सम्पादन करनेसे 
तात्पय उत्तम धर्म युक्त साधनों द्वारा धन इकट्ठे करनेका भी मालम 
होता है , इसी सूक्त के म० ३ में- 

 शुनं नो अस्तु प्रषणों विक्रयश्व प्रतिपणः फलिनं मा क्ृणोत! ! 

पुसी प्रार्थना है जिसका अथ यह हैं कि बेचने वमरद्द में मझे 

५, 
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घाटा न हो बढिक मुनाफा वा लाभ हो। म॑ं० ४ ओर ५ में जिस 
धन को लेकर में व्यापार भारम्भ करता हूं उस में मुझे लाभ ही 
होता ज्ञाणप और राजादिके द्वारा मुझे व्यापार के लिये ओर ओरो- 
व्साहना मिलती रहे यह भाव प्रकट किया गया है । -- 


' बैन घनेन प्रपणं चरामि धनेन देवा धनमि- 
चछमानः | तन्मे भूयों भवतु मा कनीयोशमने 
सातध्नो देवान्‌ हविषा निषेध ॥ ' 

इत्यादि मन्त्र इसी भाव के सूचक हैं। धनका सम्पादन करना 
अपने स्वाथ के लिये नहीं बढ्कि ब्राह्णादि की आवद्यकताओं 
को पण करने के लिये होना चाहिये इस भाव को इसी सक्त के 
अन्तिम मन्त्र में स्पष्ट किया गया है, जहां अग्नि के सम्बोधन 
करते दुए कहा हैं, कि- 

'विश्वाहा ते सदमिद्धरेमाश्वायेव तिष्ठते जातवेदः । 

रायस्पोषण समिषा मदन्‍्तों मा त अग्ने प्रतिवेशा रिषाम॥ ? 

अर्थात्‌ ' ( जातवेदः अग्ने ) ज्ञानी ब्राह्मण नेतः ! जिस प्रकार 
अध्वको खाने के लिये घास वगेरह दिया जाता है उसी प्रकार हम 
( विश्वाहा ) प्रतिदिन ( सदमित्‌ ) नित्य ही ( ते भरम ) तेरा 
पालन करते रहे | स्वयं धन की समद्धि ओर अन्न से आनन्द 
करते हुए तेगे ( प्रतिवेशा ) प्रतिकूल हो कर ( मा रिषाम ) हम 
कभी दुःखी न दवा ।' तात्पर्य यह है कि धन के मदसे मस्त होकर 
पज्य ब्राह्मणोका तिरस्कार जो करते हैं उन्‍हें अन्त में अवश्य 
दुःख उठाना पडता है अतः ऐसे पृज्यों की पूजा करते हुए ही 
धनियों को सदा सखी रहना चाहिये । 

यज॒. आ. १२ में मं. ६७ से ७१ तक हल चलाने वर्ग रह वेइयक- 
तंब्यों का उत्तम वर्णन आप्या है । इन में - 
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शन सफाला विकृषन्त भमि शन कीनाशां अभियन्त वाहैः ॥! 
इत्यादि मन्त्र विशेष दशेनीय हे ज्ञिन का अर्थ स्पष्ट हे कि अच्छे 
हल द्वारा प्थिवी को सख प्वक ज्ञोता जाए ओर भमि जोत 
कर सुख पूर्वक रहे इत्यादि इस कृषि की महिमा में ऋ. १० । ३७ 
१३ में द्युत की निन्‍दा करते हुए स्पष्ट आदेश किया गया है कि-- 
“ अक्षरा दीव्यः कृषिमित्कृषस्व वित्ते रमस्थ बहु मनन्‍्यमानः॥” 
अर्थात्‌ जुआ न खेलो किन्तु कृषि करते हुण आनन्द्‌ से धन 
सम्पादन करो। इस मन्त्र से न केवल वेद्यों अपि त अन्योको भी 
थोडी बहुत खेती करनी चाहिये यह भाव निकलता हैं। उस पर 
विचार करना चाहिये | ँ 
भगवद्‌ गीता में कृष्ण महाराजने वेइयों के कर्मों का प्रतिपादन 
करते हुए - 
कृषिगोरक्षवाणिज्यं वेइयकर्म स्वभावजम ! 
ऐसा कहा हैं| वेदके अनसार कृषि ओर वाणिज्य का वर्णन 
ऊपर किया जा चका है। गोरक्षा के विषय म॑ देखिये वेद में 
कितना उत्तम भाव प्रकट किया गया है। अथवै७।२१ में गौओं की 
महिमा के सम्बन्ध में अनेक मन्त्र आये हैं जिन में गौओं को बडी 
भारी सम्पत्ति बताया है यथा-- 
* गावो भगा गाव इन्द्रा म इच्छात 
गोएं वास्तव में बडी भारी सम्पत्ति हैं राजादि भी इन गाया के 
दूधपर आश्रित होनेक कारण इन्हें चाहते हैं। म. मे कहा है कि- 
“यूयं गावो मेद्यथा कृश चिद्श्रीरं चित्कणथा स॒प्रतीकम्‌। 
भद्र गृह कणुथ भद्रवाचों बुहद्‌ वो वय उच्यते सभासु ” 
इस का अभिप्राय यह है कि 'हे गोआ! तम कृश अर्थात निर्बल 
प॒रुष कोभी बलवान बना द ती हो तम शोभा अथवा तेज स रहित 
पुरुष को तेजस्वी बना देती हो तुम सारे गृह को सुख मय बना 
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देती हो इस लिये सभाओ में सब पुरुष तहारी बडी भारी 
महिमा गाते है।! ज्ञिन गीओकी इतनी महिमा वेदम अनेक स्थानों 
पर बताई गई है उन्हीं के मारने का वहां वर्णन होगा यह बात 
कव्पनाम भी नहीं आसकती है। वेदम सर्वत्र गीओऔके लिये अध्न्या 
शब्द का प्रयोग आया है | 'शं नो अस्त दविपदे शं चतुष्पदे ' ये 
शब्द हजारों मन्त्रों में आये हैं जो इस बात की स्पष्ट खूचना देते 
हैं कि न केवल गोओं की बल्कि सभी पशुओं की रक्षा करना 
सामान्यतः सभी वर्णों विशेषतः वेश्यों का कर्तव्य है। इस विषयम 
अधिक लिखने की ज्ञरुरत नहीं। 


रू आओ. ( 
शूद्रा क कतव्य । 
शुद्रों के कतंव्यों के विषय में यहां कुछ ज्यादह वक्तव्य नहीं 
ह्े। 'तृप्से शुद श॒द्म' कह कर यजु वेद आ. ३० में श्रम के काय के 
लिये शुद्व का नियुक्त करो यह आदेश किया गया है। इसी अध्याय 
में कर्मार नाम से कारीगर, मणिकार नामस जोहरी, हिरण्यकार 
नाम से सुनार, रजयिता फे नाम से रंगरज, तक्षा के नाम से 
शिवपी, वप नाम से नाइ, अयस्ताप नामले लोहार, अजञिनसन्ध 
नाम से चमार, परिवेश नामसे परोसने वाले रसोइय इत्यादि 
का वर्णन है | ज्ञान शम दम सत्यादि उच्च गुणों की इनके अन्द्र 
कमी द्वोती हैं अतः ये शिल्प या नोकरी द्वारा पहले तोन वर्णोंकी 
सेवा कर अपना पेट भरत हैं। इन चारो वर्णों के लागो को एक 
दूसरे के साथ अत्यन्त प्रेमले व्यवह्दार करना चाहिये । हरेक 
पुरुष को अपना व्यवद्दार ऐसा रखना चाहिये जिससे सब वर्णों 
के पुरुष उसको प्रेम से दे खत 
४ प्रियं मा कृणु दे वेषु प्रियं राजस मा कृणु । 
प्रियं सर्वस्यथ पद्यत उत शुद्ध उताय ॥” अथवे १५। ६२। १ 
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इत्यादि वेद मन्त्रों मं इसी ऊपर कहे हुए भावकों साफ 
तोर पर प्रकट किया गया है। 


राष्राय कतव्य । 
अब राष्ट्रीय कतंव्यों के विषय में थोंडासा कथन करना हैे। 
वेदमे राष्टीय भावषकी कट्पना है इस से कोई भी निष्पक्षपात वि 
चारक इन्कार नहों कर सकता । संकडो स्थानों पर वेदाम भमि 
के लिये माता शब्दका प्रयोग किया गया हैं। राष्टक दवित की 
ओर सभी वे दाम अनेक बार ध्यान आकर्षित किया गया है। 
ऋग्वेद मं. ५ में मरतों अथांत श्रेष्ठ पुरुषो के विषय में जो अनेक 
सक्त आए है उन में बार बार “ पश्चिमातरः ” यह मरुतां का 
विशेषण दिया है उदाहरणार्थ ५। ५७। २ में कहा है - - 

“ स्वश्वाः स्थ ख॒रथाः पृश्चिमातरः 

स्वायधा मरुतों याथना शुभम्‌ ।”! 
इसका अर्थ यह है कि मरुत उत्तम अभ्वरथ शास्त्रादि से युक्त 
और भूमिको अपनी माता मानने वाछे अथवा मातुभक्त दें शभक्त 
हैं। वे सदा शभ कर्म में तत्पर रहते है। ५।५५।६ में इन्ही मरुतों के 


बारे में कहा है 
“ते अज्येष्ठा अकनिष्ठास उद्‌ भिदो ध्मध्यमालो महसा विवाब घु॥। 


सुजातासो जनुषा पृश्चिमातरों दिवो मर्या आ नो अच्छा 


जिगातन॥ ' है 
इस मन्त्र में सबके सब मरुत अर्थात्‌ मनष्य समानता के सत्य 


सिद्धान्त को समझते हुए ( उद्भिदः ) सदा ऊपर उठते हुए 
 क. छ . सोफे 
( महसा ) अपने तेज़ से ( विवावध्रु: ) वेयक्तिक उन्नति करते है। 
वे सब ( पृश्चिमातरः ) भूमि वा देशकों माताके समान मानने 
वाले ओर ( दियो मर्या; ) प्रकाशमय परमेश्वरके पुत्र अर्थात्‌ पर- 
मेश्वरको अपना सच्चा पिता मानने वाले हैं। इस प्रकार उनका 
अत्यत्तम जन्म है थे हमे प्राप्त होवं। यह भाव सचिक किया गया है। 
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ऋ- म. १० । १८ में कई मन्त्र मातभूमि की स्तुति के विषय में 
आये हैं। उदाहरणार्थ म. १० में उपदेश है * उपसर्प मातरं भूमि- 
मेताम्‌ ' ( एतां ) इस ( भूमि मातरम्‌ ) मात भूमि की (उपलर्प) 
सेवा करो । म.११में मात भूमिसे एक खच्च भक्तकी प्रार्थना है-- 
“उच्छवञ्चस्व पृथिवि मा निबाधथाः सू पायनास्मे भव सूपवञ्चना । 

माता पुन्न॑ यथा सिचाम्येनं भूम ऊण हि ॥ ” 

अर्थात्‌ हे ( पृथिवि ) मात भूम ( उच्छवञ्चस्व ) तू हमें सदा 
उन्नत करक सुख दे (मा निबाधथाः) कभी दम कष्ट न दे (अस्मे) 
इस भक्तके लिये तू ( सपायना सूपवञ्चना भव ) उत्तम वस्तुओं 
को प्राप्त कराने वाली हो ( माता पुत्र यथा ) जिस प्रकार माता 
पुत्ञ को प्रेम करती है वेसे त्‌ ( सिच ) हमें प्रेमकर ( एनम्‌ अभि 
ऊर्ण,हि ) इस भक्त को सब तरफसे सुरक्षित कर दे | मात भूमि 
के प्रति यह हार्दिक प्रार्थना है। ऐसे मन्त्रोम भूमि क्री एक जीवित 
जागृत देवो के रूप में कल्पना की गई हैं। जब तक दम पुथिवी 
आदि को केवल अचेतन वस्तु समझते हैं तब तक उसके साथ 
अपना आन्तरिक प्रेम सचित नहीं कर सकते , अतः काव्य दृष्टि 
से वेदम उपय क्त प्रकार के वर्णन को प्रधानता दी गई है। देवा 
का वर्णन करते हुए वे दमे- 

* अप्रथयन पृथिवीं मातरं वि ! 

ऋ, १० | ६१ । ३ ये शब्द आये हैं; जिनका अर्थ है कि देव 
लोग अपने शुभ कर्मों से मातभूमिके यशका विस्तार करतसे है। 
इस बातका पहले उल्लेख किया जा चुका हैं । अब यजुवंद में इस 
विषयको दे खिये - 

(१) यजु० २। १० में ये शब्द आये हैं “ उपट्ठता पृथिषरी 
मातोप मां पृथिवी माता हयताम्‌ ” इन का भाव यह है कि में ने 
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पथिवी वा देश को ( माता उपहृता ) मात्रा के रुप में अपने हृदय 
में स्वीकार किया है ( पथिवी माता माम॒ उपहयताम ) मात भूमि 
भी मझे अपने पन्र के रूप में स्वीकार करे। प्रत्यक परुष यदि 
अपने दे शा को माता के समान समझे तो निःसंन्देह मात भमि 
का द्िित होता है ओर पत्रों का कल्याण होता है यह भाव ऊपर 
के मन्त्र मे है । 

(२ ) यजु० आ. ९ में निम्न लिखित मन्त्र आया है-- 

“अस्मे वो अस्त्विन्द्रियमस्मे नुम्णम॒त ऋतुरस्मे वच्चोसि सन्त घ।। 

नमो मात्रे पृथिव्ये नमो मात्र पुथिव्ये ॥ ? 


यहां देव अर्थात्‌ ज्ञानी लोगो से प्राथना है ( अस्मे ) हमारे 
अन्दर ( वः इन्द्रियम अस्त ) तम्हारे जेसी बलयक्त इन्द्रियां हो 
( नुम्णम्‌ ) तुम्हारे जेसा धन हो ( उत क्रतु)) ओर पुरुषार्थ कर- 
ने का उ त्खाह दी ( अस्मे 3: च्चासि सन्त ) हमारे अन्दर तम्हा- 
₹ जला तेज हो ( नमो मात्रे पथिव्ये ) पथिवी माताज मात भमि 
की हमारा नमस्कार दो। जिस मात भमि के तम्हारे जैसे योग्य 
पत्र हैं उस माता को हम नमस्कार करते हैं ओर साथ ही इन्द्रिय 
घन उत्साह तेज्न आदि को धारण करते हुए हम भी उस मात- 
भूमि की संदामे तत्पर रहेंगे यह भाव यहां सूचित किया गया है। 


( ३ )यजु० अ १० म. २३ मे ' पथिचि मातमा मा हिसीमों 
अहँ त्वाम ' ये शब्द आये हैं जिन में पथिवी को माता मानते हुए 
“कहा है कि तू हमे कभी कष्ट न दे में तझे कभी कष्ट न दूं । अभि - 
प्राय यह हे कि में कभी कोई ऐसा काम भूल कर भी न करू जिस 
से मातु भूमि का अहित द्वो इस प्रकार करने से मात भूमि द्वारा 
मेरा सदा कब्याण होगा इस मे सन्देह नहीं । 

(४ ) यजु० अ., १७ मं. ३ में प्रार्थना है-- 


१३६ वेदिक कतंव्य शास्त्र । 


“अस्माकमिन्द्रः समतेष ध्वजेप्पस्माकं या इृषवस्ता जयन्तु । 
अस्माकक॑ वीरा उत्तरे भवन्त्वस्मां उ देवा अबता हवेष ॥ ” 


यहां अपने देश के वीरों के विजय की कामना करते हुए मातृ 
भमि के प्रति प्रेमका भाव सचित किया गया है। 


(५ ) यज़ञ० अ. २२ का. २२ वां मन्त्र वेदिक राष्ट्रीय भाव की 
कव्पना के विषय में अत्यन्त स प्रसिद्ध हे उस का केवल उल्लेख 
कर देना ही पर्याप्त है। 


आ ब्रह्मन ब्राह्मणोी ब्रह्मवचली जायतामाराएं राजन्य; श्र 

इषव्यो5तिव्याधी महारथों ज्ञायताम दोग्धी थे नवोदानडवा- 

नाशु: सप्तिः पुरन्धियोंषा जिष्णू रथेष्टा सभेया युवास्य 

यजमानस्थ बीरों जायताम ! 

इत्यादि | इस मन्त्र में ब्राह्मण लोग हमारे राष्टम सच्चे ब्रह्मतेज 
का धारण करने वाले हो, क्षत्रिय शरवीर बाण चलाने में निपुण 
महारेथी हो, वेश्य उत्तम गो बेल आदि से यक्त हो, स्थत्रियां भी 
(पुरन्धिः) बहुत बुद्धि वाली ओर बहुत कम करने वाली हो यह 
प्रार्थना है । थी शब्द के निघण्ट में बुद्धि कमे दोनों अर्थ दिये हैं। 
इस प्रकार जो प्रार्थना की गई है वद विशाल बेद्क राष्ट्रीयता के 
भाव की खचना देती है। 

अब अथर्व वेद के अन्दर पाये जाने वाले राष्ट्रीयता के भावों 
ओर कर्तव्यों पर दृष्टि दौडानी है । 

( १ ) अथवे तुतीय काण्ड के चतुर्थ सक्त में राज्याभिषेक का 

वर्णन है । 
“ सर्वास्त्वा राजन प्रदिशों हयन्त ”' 
“ तथा विशों वृणतां राज्याय त्वामिमाः प्रदिशः पञ्च देवीः ” 
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इत्यादि से राजा के प्रजा द्वारा चुने जाने का भाव अत्यन्त 
स्पष्ट है। प्रिफिथ मद्दोदयने टिप्पणी में लिखा है ५0०) ])95४9 8९४ 


8॥00 (४ 5॥6 790 एछ्त8 ७0760708 ९0०४८, 


आ० ३।७४।२ का भाषान्तर उन्होंने इस प्रकार किया है '९ 
070057॥0॥ ४]8)] 2९७६ 80९0 407" $,० ॥2»॥9, 4॥086 
79ए४० ७०]७७४४॥७) ।९४१०॥५ #।94] ८]००४ ॥)।०९० इत्यादि। इस प्रकार 
अब राज़ा का चुनाव भा प्रज्ञा द्वारा होता होगा तो प्रज्ञा का 
राष्ट्रीय भाव कितना ऊंचा होता होगा इस की कब्पना की जा 
सकती है । अ.३।५। २ में प्राथना है “ अहं गरषस्याभी वर्गे 
निजो भूयासमुन्तमः ॥ ” अर्थात्‌ में अपने इस राष्ट्र के अन्द्र 
अत्यन्त श्रेष्ठ होऊं। प्रत्येक प्रुष को इस प्रकार सर्वोत्तम बनने की 
भावना घारण करनी चाहिये ता कि राष्ट्र उन्नत ही सके। अथवं 
३।८।१ में कहा है । 

“ अथास्मभ्यं वरुणो वायु रग्निब॒हद्‌ राष्ट सवेश्य दधातु ”। 

अर्थात्‌ वरुण-सव श्रेष्ठ परमात्मा वा विद्वान, वाय-बलवान्‌ 
पुरुष, अग्नि-ज्ञानी नेता ये सब हमारे राशको ( बुहद्‌ ) बडा 
ओर ( संवेशइयम्‌ ) शान्ति युक्त बनापं | श्रिफिथ महोदय का 
भाषान्तर इस प्रकार हे | 4,0/: 0 27], ४ ७ै)७ ४॥0 मजा 
09006 0प्ा! पैठाएंकाणा) एाबत0ु एव 200 एड ी०पे- 


इस मन्त्र्के अन्द्र राष्ट्र को उन्नत और शान्ति युक्त रखने का 
भाव साफ तौर पर पाया जाता है । ( ३ ) अथवे ३ । १९ । ५ के 

#न्दर ब्राह्मण पुरोहित प्रधानामात्य की हैसीयतसे निम्न लिखित 
शब्दों को उच्चारण करता है । 

“प्षामहमायधा संस्पास्येषां राष्टर' खुबीरं वधयामि । 

पषां क्षत्रमजरमस्त जिष्ण्चेषां चित्त विश्वेअ्वन्त देवाः ॥! 
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अर्थात ( अहम ) मे ( एथषाम ) इन सब के ( आयधा ) शस्सप्रों 
को ( संस्यामि ) तेज करता हूं ( एवां राष्ट्र ) इन के राष्ट्र को 
( सुवीर वर्धयामि ) अच्छे वीर पुरुषों से यक्त करके उन्नत करता 
हूं । (एां क्षत्रम्‌ू) इस देश के लोगो का क्षत्रिय समुदाय (जिष्णु) 
विजय शील ओर ( अजरम्‌ अस्तु ) अविनाशी हो (विश्वे देवाः) 
सब ज्ञानी ब्राह्मण ( एवां ) इन देशवासियों के ( चित्तम अवन्तु ) 
शान की रक्षा कर | यद्द मन्त्र अत्यन्त महत्व पूर्ण निदंशों स युक्त 
है । इस के अन्दर निम्न लिखित मख्य तत्त्व हैं।- 

१ ) शस्त्रस्त्रादि की ठीक व्यवस्था करना ओर राष्ट्रको वीर 
बना कर उन्नत करना ब्राह्मणोका विशेषतः प्रधानामात्य 
का भी धर्म है । 

(२) क्षत्रियां की शक्ति को बढाने की ओर प्रत्येक दे शनिवासी 

का ध्यान होना चाहिये । 
( ३ ) प्रजा को सशिक्षित करने का काम ब्राह्मणों के हाथ मन 
होना चाहिये। 
(४ ) अथव ६। ३० । २ में निम्न लिखित प्रार्थना हैं । 
“अच्छा न इन्द्र यशस यशोभियेशस्विन नमसाना विधेम । 
स नो रास्व राष्ट्रमिन्द्रजुतं तस्य ते राती यशसः स्याम ॥” 

अर्थात्‌ है परमेश्वर त्‌ हम सब को यशस्वी बना | यशस्वी हो 
कर हम नम्नता से तरी ही पूजा करे। ( नः ) हमे ( इन्द्र जुतं ) 
पएश्चये युक्त धन धान्‍्य सम्पन्न ( राष्ट्र रास्व ) राष्ट को दे, ता 
कि ( ते रातो ) तेरे दान में हम ( यशसः स्थाम ) अत्यन्त 
यशस्वी होवे । 

इस मन्त्र में भी ऐश्वर्य यक्त राष्ठ की जो प्रार्थन! की गई है वह 
विशेष ध्यान देने योग्य है उस से वेद के अन्दर राष्ट्रीय हित की 
भावना को कितना महत्व दिया गया हे इस बातका अनमान 
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किया जा सकता है । 

(५ ) अथवे ७। ६। २ हे अन्दर मात भमि को किस प्रकार 
उन्नत करने का यत्न करना चाहिये इस बात को निम्न शब्दों 
द्वारा बताया गया हैं | - 

“प्रहीमषु मातर सूवतानाम॒ तस्य पत्नीमवस दचामहे। 
तुविक्षत्रामजरन्तीम॒रूचों, सशमांणमदिति सु-प्रणीतिम॥” 
इस मन्श्र में मात-भूमिके लिये निम्न विशेषण कहे है - 

(१) सुब्रतानाम्‌ ऋतस्य पत्नीमर उत्तमवत घारण करने वालो 

के शान की रक्षा करने वाली: 

(२) तुविक्षत्राम-बहुत क्षात्र बलसे युक्त 

(३) अजरन्तीम्‌>जीर्णावस्था वा अवनतिको न प्राप्त होती हुई, 

(४) उरूचीम्‌-अत्यन्त विस्तृत, 

(०) सशर्माणम5उत्तम सुख दे नवाली 

(६) अदि्तिभन्बन्धन रहित अर्थात्‌ स्व॒तन्त्र, 

(७) सुप्रणीतिम्‌-उत्तम नीति से युक्त । 

इन सब विशेषणों का मनन करने से मातभूमिक विपय मे 
वैदिक कल्पना समझ में आसकती है। प्रत्यक पुरुष का चाहे वह 
किसी भी वणका हो यह कतव्य है कि वह उपयु क्त गुणौ से मात॒ 
भमि को सम्पन्न करने के लिये अपनी योग्यतानसार प्रयत्न कर। 
प्रिफिथ महादय ने इस मन्त्र का भाषान्तर इस प्रकार किया हे | 

७७ ८की 0 ॥ल७ 0४५ (३४८९ त॑ [,99७5 ग्योाप॑ तवए, 
(77७ -0 [00॥0+ ०0 ७ $॥05० ७058 ७४७५ श्वा'। 720000७ 
दिए. #का?छव, पा७8५०2, *एणा६ 0 ॥७07॥ (णा।एा08, 
#ैवापा छा5।५ ता, श०) ]॥/06०॥॥९, 

भावार्थ लग भग वही है जो ऊपर दिया गया हैं। अदिति का 
अर्थ यहां स्पष्ट करने का यत्न नहीं किया गया उस का अर्थ 


१४० बेदिक कतेव्य शास्त्र । 


न्धन रहित स॒प्रसिद्ध है | यही मन्त्र यजवँद में भी आया है। 

( ६ ) अथवेका १२ वां काण्ड सारा ही राष्ट्रीय गीत हैं। इस 
में मातभूमि के प्रति जो प्रेम का भाव प्रकट किया गया है वह सष 
दृष्टियों से अद्भत हे । 

' “माता भूमिः पत्रों अहं प्रथिव्या: । 

सा नो भूमिविसजतां माता प॒त्राय में पयः । 

तस्मे हिरण्यवक्षले पृथिव्या अकरं नमः ॥'' 

इत्यादि मन्त्र बहुत द्वी शद्ध मातु भूमि के प्रति भक्ति भावषका 
प्रकाश करने वाले हैं । 

“ये ग्रामा यद्रण्यं थाः सभा अधि भूम्याम | 
थे संग्रामाः समितयस्तष चारु वर्ेम ते १”' 

“ इस ५६ वे मन्त्र में श्राम, जंगल, सभा, समिति ,रण स्थल 
सवत्र प्रत्येक पुरुषको मात भूमिक हित का चिन्तन करना चाहिये 
यह बात साफ शब्दों में बताई है । इसी सक्त के ६९ वे मन्त्र में 
मातु भूमि को सम्बोधन करते हुए -- 

दीघ न आय; प्रतिब॒ुध्यमाना वर्य तुभ्यं बलिहत: स्यथाम ॥ 

यदद जो प्रार्थना है वह अत्यन्त शुद्ध देश भक्ति पूर्ण हृदय का 
उद्गार है जिस का तात्पय यह है कि ( बय॑ ) हम सब ( प्रति 
बुध्यमानाः ) ज्ञानी बनते हुए ( तुभ्यं ) तरे लिये ( बलिहतः 
स्थाम ) आवश्यकता होने पर अपने प्राणों की भी बलि वा 
आहुति दे ने को उद्यत रहे ओर तेरी सेवा करने के लिये ( नः 
दीघेमायु: ) हमारी दीघेआयु हो। इन मंत्रों की व्याख्या अनेक 
विद्वानों द्वारा पहले भी की जा चुकी हैं, अतः यहां फिरसे मन्त्रों 
का विशेष विचरण करने की आवश्यकता नहीं मालूम होती | 
इस प्रकार सामाजिक ओर राष्ट्रीय कतेव्यों के बारे में वेदिक 
दृष्टि से बहुत कुछ विचार किया जा चुका है। यहां प्रश्ष एक यह 


३ छा 
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उपस्थित द्वोता है कि देवियों का भी इन सामाजिक वा राष्रीय 
कठतव्यों के अन्दर वेद के अनसार हाथ होना चाहिये वा नहीं । 
इस विषय पर थोडा प्रकाश दूसरे परिच्छेद में डाला जा च॒का 
है तो भी निम्न लिखित दो तीन और मन्त्रों पर इसके सम्बन्ध में 
विचार करना चाहिये। 

( १ ) ऋग्वेद म. २ अ. ४१ में सरस्वती को सम्बोधन करते 


€६ए कहा है | 
“अभ्वितम नदीतमे दवितमे सरस्वति। 


अप्रशस्ता इच स्मसि, प्रशस्तिमस्व नस्कृधि॥” 
अर्थात्‌ ह ( अम्बितमे ) माताओं मे श्रेष्ठ ( नदीतमे ) डपदे- 
शिकाओं मे श्रष्ठ ( देवितम ) देवियों में श्रष्ठ (सरस्वति) विद्या- 
वती देवि ( अप्रशस्ता इव स्मलि ) हम सब कुछ दुग॒ णा से यक्त 
है ( अम्ब ) हे मात; ( नः प्रशस्तिम्‌ क्रधि ) हमें इन दुग णो वा 
बुराइयां से दूर करक उत्तम गुणी बनाओ। नद धात का अथ 
शब्द करना धात पाठ मे दिया ही है। इस लिये मन्त्र का स्पष्ठ 
तात्पय यह हैं कि विदुषी स्त्रियों को दूसरों के दोषों को अपने 
उपदेशो द्वारा दूर करक सब को गणी घनाने का अवश्य यत्न 
करना चाहिये । 
( २) यजु० आ० २० | ३३ में निम्न मन्त्र आया हैं- 
आ नो यश भारती त्यमेत्विड! मनृष्वद्हि चतयन्ती । 
तिस्रो दवीबहिरेनं स्पोन सरस्वती स्वपसः संदन्‍्त ॥ 
इस मन्त्र में भारती इडा सरस्वती इन तीन प्रकार की देवियों 
के नाम आये है। इन से कई विद्वानों ने_मातु भ्रृत्रि, मात-.भाषा 
तथा मात सभ्यता इत्यादि अर्थों का भ्रहण किया है | वह भी उन 
का अर्थ द्वी सकता हे किन्त्‌ यहां उन अर्थों का श्रहण करने पर 
मन्त्र का भात्र विशेष स्प्ट नहीं दोता। मर विचार में यहां 


१४२ वैदिक कतव्य शास्त्र | 


भारती इडा सरस्वती पदों से २७, २०,१६ वर्ष की ब्रह्मचारिणियाँ 
का ग्रहण हो सकता है। इस के लिये इसी अध्याय के ८ वे मन्त में- 


हा «जे €< & ९५ 9» 
आदित्येनों भारती वषु यश, सरस्वती सह रुद्रंब आवीतू। 
इडापहूता वस॒भिः सजोषा यज्ञ नो देवीरमतेष घत्त ॥ ? 


इस प्रकार जो आदित्य, रुद्र, बस, ब्रह्मचारियों से इन का 
सम्बन्ध जोडा गया है वही आधार है पर इस विषय मे निश्चय से 
कुछ कहना कठिन है । खेर इन तीनो पदों से शानादि गण यक्त 
देवियां का ग्रहण है इतनी बात निर्विवाद है | तब अथ होगा कि 
( भारती ) भरणपोषण का उपदेश करने वाली देवी ( नः यज्ञ ) 
हमारे सम्मेलन में ( तयम्‌ पतु ) शीघ्र आए ( मनुष्वत्‌ ) मनन 
शील ज्ञानियों की तरह ( चेतयन्ती ) उत्तम बातो का बोघ कराने 
वाली ( इडा ) उत्तम वाणी युक्त देवी “यहां जल्दी आए | इसी 
प्रकार सरस्वतीपरमुपरा प्राप्त ज्ञान से सम्पन्न विद्षी देवी यहां 
हमारे यश्नम संमिलित होवे | ये (स्वपलः) शुभ कर्म करने वाली 
(तिन्लनः दे वी: ) तीनों तरह की देवियां (एम) इस (स्योन बहिंः) 
सुख दायक आसन को ( सदन्तु) अलंकृत करे इस मंत्र से साफ 
है कि पुरुषो के समान सत्यासखत्य का उपदेश कर के कर्तव्यों का 
बोध करना देवियों का भी कर्तव्य है ओर सब सज्जनों का कतंव्य 
है कि ऐसी योग्य देवियों को सभासस्मेलनों में विशेष रूपसे नि- 
मन्त्रण दे वे । 

(३ ) अथव्व ७ | ४८ । २ का निम्न मन्त्र भी यहां विज्ञार कर- 
ने योग्य है-- 

“४ थास्ते राके सुमतयः स॒ुपे शसो याभिदेदासि दाशुषे वसूनि। 

ताभिनों अद्य समना उपागद्दि सहस्मपोष लभगं रगाणा ॥ ? 


राष्ट्रीय कतेव्य । १४३ 


इस का अर्थ यह है कि है ( राक ) पीर्णमासीके समान सब 
को आह्यादित करने वाली देवि! ( याः ते समतयः ) जो तरी 
उत्तम बद्धि है ओर जो ( सपेशसः ) उत्तम तेरा रुप है (याभि:) 
जिन से त ( दाशष वसनि ददासि ) श्रद्धाल भक्त को उत्तम 
पेश्वय का दान करती है ( समनाः) उत्तम प्रसन्न मन वाली त्‌ 
( ताभिः ) उन बुद्धि ओर रूपके साथ ( नः उपागहि ) हमारे 
पास आजा | है सीभाग्यवति देवी! ( सहस्त्र पोष रराणा )अत्य- 
न्‍्त उत्तम पष्टि को देती हुई तू हमार समीप आजा । तात्पयें यह 
है कि देवियों को अपने अरद्र उत्तम गुणों को धारण करते हुए 
दूसरों के उपकार के लिये सदा उद्यत रद्दना चाहिये। लेख 
विस्तार के भय से इस विषय में अधिक प्रमाण देना अनावश्यक 
है। इन वे दोक्त सामाजिक और राष्रीय कतंव्यों का हमें बार बार 
मनन करना चाहिये । प्रत्येक त्रेदानयायी पुरुष ओर स्त्री को 
अपनी शारीरिक, मानसिक ओर आत्मिकछ दाक्तियों का विकाश 
करते हुए परोपकार में उन्हें लगा देना चाहिये | मात भूमि की 
सब! करना प्रत्येक पुरुष का प्रधान घम है कभी कोई ऐसा काय 
न करना चाहिये जिस से मात भूमि का अहित होता हो। इस 
प्रकार वैदिक आय जीवन बनाते हुए ही हम अपने जीवन को 
पूर्ण सुखमय बना सकते है अन्यथा नहीं । 
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१४३४ वेदिक कतंव्य शास्त्र ! 
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चतुथ परिच्छेद 
वैदिक कर्तव्यशास्र पर तुलनात्मक विचार । 


इस परिच्छेद में इंसाई और बौद्ध मत के ग्रन्थों की कर्तव्य 
शास्त्र विषयक कुछ उत्तम शिक्षाएं लेकर उन की घेदिक कतंव्य 
शास्त्र के साथ संक्षेपस तुलना करनेका विचार है। बाइबल के 
पुराने और नये वसीयत नामे के नामसे दो मुख्य भाग हैं। इन में 
से पराने वसीयत नामे में वस्तुतः कतंव्यशास्त्र विषयक कोई उल्लेख- 
योग्य महत्वपूर्ण शिक्षा नहीं पाई जाती | दस आशज्ञाएं अन्यों की 
अपेक्षा कुछ उच्च कोटि की है उन का नीचे उल्लेख किया जाता है। 

(१ ) परमेश्वरक आगे ओर किसी को देवता न मानना, 

(२ ) कोइ मूर्ति वा प्रतिमा तू ने न बनाना न उनकी पूजा करना, 

(३ ) व्यथ परमेश्वर का नाम न लेना, 

( ४ ) साबाथ दिन को पवित्र रखना, 

(५ )त्‌ ने किसी को न मारना- 

( ६ ) व्यभिचार न करना. 

( ७ ) चोरी न करना, 

( ८ ) अपने पडोसी के विरुद्ध साक्षि न दे ना, 

( ९ ) अपने माता पिता का सत्कार करना, 

(१०) अपने पडोली का घर, स्त्री, नोकर चाकर, बैल, गधा 

अथवा अन्य कोई भी चीज त्‌ लेने की इच्छा न कर । 





तुलनात्मक विचार । श्ष५ 


ये १० आज्ञाएं एक्झोडल नामक पुस्तक के २० वे अध्याय में 
पाई चाती हैं। इन आज्ञाओं में कोई अपूर्व अथवा विशेष महत्व 
पृ्ण बात नहीं है । इन में से ५, ६, ७, ८, और १० खंख्या पर दी 
हुई आज्ञाएं ऋमशः अहिसा, त्रह्मचये, अस्तेय, सत्य तथा अपरि- 
ग्रह का संकुचित रूप मे उपदेश करनेवाली हैं । यहां यद्यपि न 
मारन की सामान्य आज्ञा है तथापि लेविटिकस अ. ४७. इत्यादि में 
साफ हो पापके प्रायश्वित के रूप में बकरी बकरे बैल इत्यादि की 
बलि चढानेका विधान है, इस लिये यहां वह व्यापक योगशास्त्रमें 
वारणत अद्दिला तत्व नहीं जिसकी व्याख्या करते हुए भाष्यकार व्यास 
मनिने कहा है “तत्राहला खव॒था सव दा सदवंभतानामनभिद्रोहः !!। 
वही बात ब्रह्मचयांदि के विषय में भी खत्य है। अब गौतम बद्ध 
भगवान्‌ ने अपने शिष्यों को जो दस बुरी बाते छोडने का उपदेश 
किया था उसका यहां तुलनात्मक रीति से निर्देश किया जाता है। 
१ किसीको न मारो पर जीवनके लिये आदर रखो, 
२ चोरी न करो न छूटो किन्त प्रत्यक को अपने परिश्रम के 
फल का स्वामी बनन मे सहायता दो, 
हे अपवित्ञता से दूर रह कर पवित्र जीवन व्यतीत करो, 
७४ असत्य न बोलो किन्तु सत्यवादी बनो । निर्भयता और प्रेम 
पृण हृदय से विवेक प्‌वेक सत्य बोलो 
५ दुसरों के दोष न देखते फिरो और न अपने साथियों के विषय 
में झुठी बात घडत रहा, 
६ शपथ न खाओ किन्त्‌ प्रभाव जनक रुपसे उत्तम बात बोलो, 
७ व्यथ यात चीत में समय न गंवाओ किन्तु उपयोगी बात बोलो 
अन्यथा चुप रहो, 
८ लोभ और ईर्ष्या न करो किन्त दुसरों के उत्तम भाग्य पर ख॒शी 


मनाआ | 
१० 


१४६ वैदिक कतेव्यशास्त । 


९ अपने हृदय को दुष्ट भावों से ओर घृणा से सवंथ। दूर रखो 
शत्रओंसे भी घणा न करो किन्त सब प्राणियों पर दया करो। 
१० अपने मन को अज्ञान से मक्त करो ओर आवश्यक घिषयां 
में सत्य जानने को उत्सुक रहो ताकि तुम सन्दे ह याअशुद्धि 
का शिकार न बनो ! 
(30»790 ज॑ 0व0॥%8 ५ ?ि0पो (४००७, पृ, १०६ ) 
पराने वसीयत नामे में दिय हुए आदेशों की अपेक्षा ये आदेश 
बहुत महत्व पूर्ण हे, इस में कोइ भी सन्देह नहीं हो सकता। इनम 
अहिंसा सत्य अस्तेय ब्रह्मचयें अपरिग्रहका स्पष्ट उपदेश है। धम्म- 
पद के निम्न लिखित दो ख्छोक भी इस विषयमें उल्लेख योग्य हैं- 
यो पाणमतिपाते ति, मुसा वादं च भासति । 
लोके अदिन्न॑ आदियति परदार च गचछति ॥१२॥ 
सुरा मेरय पान च, यो नरो अनु युज्जति। 
इधेव मेली लोकस्मि, मूलं खणत्ति अत्तनो ॥१३॥ 
घ. प मलवर्ग. 


इन श्छोको में कहा है कि जो पुरुष दूसरे प्राणी के प्राण लेता 
हैँ, जो असत्य बोलता हू, जो पराये धन को लता हे, जो परस्त्री 
गमन वा व्यभिचार करता है ओर जो मद्यपान करता हैं वह 
परुष इसी लोग मं अपनी ज़ड खादता हे अर्थात अपना नाश कर 
डालता है । 

नये वसीयत न!मे में जीसस द्वारा प्रचारित कतंव्य शास्त्र वि-* 
बयक कई अस्त्यत्तम तत्वाँ का प्रतिपादन हैं। उन का आधार 
अधिक तर बोद्ध ग्रन्थों पर मालम द्वोता है | यहां हम ४, ५ मख्य 
तत्वों को लेकर बोद्ध ओर ईसाई शिक्षाओं की तलना करेंगे ओर 
फिर किसी परिणाम पर पहुंचेंगे । 


तलनात्मक विचार । १७७ 


(१) मैथ्य अ. ७३ -५ जीसस की निम्न लिखित शिक्षा दी है 
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इन दो वाक्यों में दूसरों के दोष देखने में अपना समय न नष्ट कर 
के पहले अपने दोष दूर करने चाहिये,फिर दूसरों की तरफ नजर 
डालनी चाहिये, यह भाव प्रकट किया गया है। इसी तत्वको प्रसिद्ध 


बोद्ध ग्रन्थ धम्मपद्‌ में इन शब्दों में बताया गया है- 


“४ न परेसां विलोमानि न परेखां कताकतम्‌ । 
अत्तनोथ्व अवेक्खेय कतानि अकतानि च ॥ज”' 
पृष्फ घर 
इस का अर्थ यद्द है कि दूसरों के विपरीत आचरण और किये 
हुए बुरे क0्मों की तरफ नहीं देखना चाहिये किन्तु अपने कामों 
की अच्छी तरह परीक्षा करनी चाहिये । मल वग्ग के- 


“ सुदसस्‍्ल वज्जमञ्जेसं अत्तनो पन दुदसम ।” 

इत्यादि स्छोकोम भी दूसरों के दोष न देख कर बुद्धिमान्‌ अप- 
ने ही दोषोकां पहले विचार करते हैं यह बात बताई गई हे । 

(२ ) में० ७। १२ में जीसस ने एक अत्यक्तम कतव्य शास्त्र 
विषयक तत्त्व का प्रतिपादन किया हे जिस स्वर्ण नियमके नामसे 
कहा जाता हैं। वह नियम निम्न शब्दों में बताया गया है |-- 
४ 0 ]] ॥त25 500५6 ४९  एणा।ते कं प्राणता घातांते 
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१४८ वेदिक कतेव्य शास्त्र । 


अर्थात्‌ तुम मनुष्यों से जेसा व्यवद्दार चाहते हो उन के साथ 
घैसा ही व्यवद्दार करो। 
धम्म पद में इसी तत्व को इस प्रकार बताया गया है | 
“४ खब्बे तस्सान्ति दण्डस्स, सब्वेसं जीवितं पिय॑ । 
अत्तानं उपम॑ कत्वा, न हनेय्य न घातये ॥” 
चर प्‌ द्ण्ड बर्ग 
इस का अर्थ यह है कि सब पुरुष दण्ड से डरते हैं और सभी 
को जीवन प्रिय है इस लिये अपने समान सब को समझते डु ए 
न प्राणियों को मारे ओर न मरवाए | 
सुक्त निषात नालुक सुत्तम भी इसी भावका यह स्छोक आया है- 
“यथा अद्द तथा एते, यथा एते तथा अहं । 
अत्तान उपमां कत्वा, न हनेंय्य न घातये॥” 
ना. सु ॥ २७॥ 
अर्थात्‌ जैले में हूं वैसे ही ये सब श्राणी हैं इस प्रकार सब को 
अपने जैसा समझ कर न किसी को मारे न मरवथाए इत्यादि ॥ 
यहां इतना कद्द देना आवश्यक है कि ईसाई धम पुस्तक में इस 
अद्दिसा तथा आत्मोपस्यदष्टि को सकुचित रूप में ही स्वीकार 
किया गया है | पशु हिसा का उस मे स्पष्ट निषेध नहीं, जेंसा कि 
योद्ध प्रथम दिये हुए स्छोको में है । 
मद्दाभारत शान्ति प्थे २०८। १९, २१ में इसी तत्व को बहुत 
ही स्पष्ट शब्दों में बताया गया है | यथा-- 
“यदन्येविंदितं मेच्छेदात्मनः कम परुषः । 
न तत्परेष कुर्वीत जानन्नप्रियमात्मनः ॥ 
जीवितं यः स्वयं चेच्छेत्कथं सोञ्न्यं प्रधातयेत । 
यद यदात्मनि चेच्छेत तत्परस्यापि चिन्तयेत्‌ ॥”! 
इन छोको का भाव वही है जो ऊपर दिये हुए सलोको का है । 


तुलनात्मक बिचार । १७९ 


दुसरों से तुम जैसा व्यवहार नहीं चाहते, दूसरों के साथ भी उस 
तरह का व्यवहार न करो दृत्यादि । वेद में इस का मूल दिखाया 
जा चुका है । 

(३) में. ५। ४४ में जीसस ने निम्न लिखित शिक्षा अपने 
शिष्यों को दी है-- 
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अर्थात्‌ अपने शन्चुओ से प्रेम करो । जो तुम्हे शाप दे वे उन को 
आशीर्वाद दो, जो तुम से घृणा करते हैं, उन के साथ भी भलाई 
करो, जो तुम्हारे पर अत्याचार करते हैं, उन के लिये भी प्रार्थना 
करो इस शिक्षा के अत्य॒त्तम होने में कोई सन्देद्द नहीं पर निम्न 
लिखित वाक्यों से यह स्पष्ट हो जायगा कि यह शिक्षा कोई 
अपूबे नहीं । 

धम्मपद कोधवग्ग में बुद्ध भगवान्‌ ने कद्दा है-- 

( १ ) अक्कोधेन जिने कोधं, असाधु साधुना जिने । 

जिने कद्रियं दानन, सच्चेन आलिक वादिनम ॥ ३॥ 
अथांत फ्रीध् को अक्रीध के द्वारा जीतना चाहिये, दुष्ट को 
साधु व्यवह्दार के द्वारा जीतना चाहिये, कृपण को दान के द्वारा 
ओर झूठ बोलने वाले को सत्य के द्वारा जीतता चाहिये । 

आह्यण वग्गमे बुद्ध भगवान्‌ ने इली तत्वका प्रतिपादन करते 

हुए कहा है।- 
(२ ) अक्कोस वधवन्धं च, अदुट्दो यो तितिक्खति । 
खन्‍्ति बल बलानीक, तमहं ब्रूमि ब्राह्मणम्‌॥ १७॥ 
अर्थात दूसरों के दिये हुए गाली गलौच आदि को जो अदुष्ट 
भाव से सहन करता है, क्षमा ही जिल का बल और सेन्‍्य है उस 


१७० वेदिक कठेव्यशास्त् । 


को में ब्राह्मण कहता हूं। 
( ३ ) सुख वर्ग में निम्न लिखित ट्झोक आया है-- 
“४ सुसखं वत जीवाम, वेरिनेस अवेरिनो | 
वेरिनेस मनुस्सेस विहराम अवेरिनों ॥ १॥ ” 
जिस का अर्थ यह है कि शत्रुओं के साथ भी शत्रता न करते 
हुए हम सब सदा सूख से जीवन व्यतीत कर 
( ध. प. सुख्वग्ग. ) 
( ४ ) धम्म पदके प्रथम ही यमकवग्गम इसी अवेर तत्व को 
बताते हुए कहा है- 
“नहि वेरेण वेराणि, समनन्‍्तीध ऋदाचन । 
अबे रेण त सम्मन्ति, एस धम्मो सनातनो॥ ”! 
अ्थांत्‌ बेर करनेसे कभी बेर शान्त नहीं होता किन्तु अबेर से 
ही शान्त होता है यही सनातन धम है। 
मनस्म॒ति में ' ऋष्यन्त न प्रतिक्रुध्यदाक रुष्टः कुशल वरदेत ॥ ' 
अ. ३ । ४८ ब्राह्मण सन्यासी के धरम बताते हुए कहा हे कि वह 
फ्रोध करने वाले के भी प्रति ऋोध न करे, गाली देने पर वह 
आशीर्वाद देवे | महो भारत उद्योग पव भे-- 
“अक्रोधे न जयेतल्कोधमलाथ साधना जयेत | 
जयेत्कदय दानेन, जयेत्सत्येन चानतम ।” 
यह ज्छलोक आया हैं जिस का धम्म पद से उल्लेख किया जा 
चका है | इस तरह उत्तम होने पर भी यह शिक्षा सवंथा नवीन 
नहीं यह बात साफ है । शत्रओ के साथ कसा व्यवद्दार करना 
चाहिये इस विषय में वेद का जो मत हे उस का आगे इसी अध्याय 
में उल्लेंख किया ज्ञाएगा । 
(४ ) में. ५। ६, १० में ज़ीसस ने शिष्यां के प्रति कहा है । 
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तुलनात्मक विचार । १५१ 
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(020070 ए ॥९४४००, अर्थात्‌ जिन लोगों को धर्मके लिये कष्ट 
उठाने ओर अत्याचार सहन करने पडते है वे लोग धन्य हैं । 
धम्मपद्‌ पण्डित वग्ग मं बद्ध भगवान्‌ ने पण्डितां अथवा 
बद्धिमानों का स्वभाव बताते हुए कद्दा है-- 
“ खुखेन फुट्टा अथवा दुखेन, न उच्चावर्च पण्डिता 
दस्सयन्ति | न अ्षत्त द्वेतु न परस्स हेत, न पुत्तमि- 
चछे न धन न रह | न इच्छे अधम्मन समिद्धिम- 
त्तनो, स सीलवा पञ्ञवा घधम्मिकों सिया ॥९॥ 
इन स्छोको का अर्थ यह हैं कि बुद्धिमान पुरुष वे है जो सख 
हो था दःख हो सदा एक रुप रहते हैं ओर किसी -तरह का 
विकार नहीं सूचित करते । जो पुरुष न अपने लिये न दूसरों के 
लिये या पुत्र धन अथवा राष की प्राप्ति के लिये अधर्म करता 
है । जो कभी अधर्म से अपनी सम्रद्धि नहीं चाहता वही सदाचारी 
ओर धर्मात्मा है। तात्पर्य यह हैं कि सदा धर्म का ही पालन कर- 
ना चाहिये कितनी भी आपत्ति क्यों न आए, कितना बडा प्रलो- 
भन क्यों न सामने उपस्थित हो, पर धम को नहीं छोडना चाहि- 
ये | वेद में खदा ऋत खत्य के मार्गे पर चलन से ही कब्याण हो 
सकता हैं इस तत्व का ' सुगः पंथा अनक्षर आदित्यास ऋत॑ 
यते। नात्रावखादों अस्ति व:॥ ' इत्यादि मन्त्रों द्वारा स्पष्ट 
प्रतिपादन किया है| किस प्रकार देव अर्थात्‌ ज्ञानी लोग खदा 
सत्य के द्वी व्रत का पालन करते हैं यह बात “ ऋतावान ऋतजा- 
ता ऋताव धो घोरालो अनुतद्विषः ॥? इत्यादि मंत्रो की व्याख्या 
करके अनेक स्थानों पर दिखाई जा चुकी है, अतः फिर उन मंत्रों 
का उल्लेख करने की आवश्यकता नहीं। ऊपर के मंत्र में देवों 


१५२ बेदिक कतेव्यशास्त । 


करे अनुतद्विषः अर्थात्‌ प)) «» 7700008 € ५४ का घोर द्थी 
बताया है यह बात विशेष रुपसे ध्यान देने योग्य हैं। इस विषय 
में महाभारत के-- 

' न जातु कामाकश्न भयान्न लोभाद्‌ ध्म त्यजेज्जीवितस्यापि द्वेतो; 


इत्यादि वचन भी स्मरण करने योग्य हैं ज्ञिन मे काम भय 
लोभ के वश में होकर और यहां तक कि अपने जीवन तक की 
रक्षाके लिये भी धर्म को नहीं छोडना चाहिये यह साफ शब्दों 
में बताया गया है। 

(५) मैं. अ. २३ में जीससे ने उस समय के याज़क पुरोहित 
लोगों को घमकाते हुए कह्दा है- 
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अर्थात्‌ तम्हें घिक्कार है ऐ दम्भी लोगो ! तुम प्याले के बाहर 
खूब मज़ि लेते हो पर उसका अन्द्र का भाग मेल से भरा रहता 
है। इस प्रकारके वाक्यों मं बाह्य शुद्धि की अपेक्षा आन्तरिक 
शुद्धि बहुत आवद्यक है इस बात को सूचित किया गया है। 
धम्म पदमें भगवान्‌ गोतम बुद्ध ने भी सर्वत्र बाह्य चिन्हों और 
आडम्बरों को तुच्छ बताते हुए अन्बरूनी शुद्धि पर जोर दिया है। 
उदाहरणार्थ ब्राह्मण वग्ग स्छझोक १२ में कहा है- 

“कि ते जटाहि दुम्मेध, कि ते अज्िन साटिया | 
अब्भन्तरं ते गहनं, बाहिर परिमउ्जसि ॥'' 

अर्थात्‌ 'ऐ मूखे ! जटाओं ओर चम यस्त्रादिसे तेरा क्‍या बने- 
गा ? तेरे अन्दर तो बडा मेल भरा हुआ है बाहर से तू शुद्ध 
दिखाई देता है।' भाव में समानता स्पष्ट है । 


तुलनात्मक बियार । १्षरे 


दण्ड बग्ग सो. १३-१७ में हसी आंतरिक शुद्धि के भाव को 
प्रधानता दें ते हुए बुद्ध भगवान ने कद्दा है कि नम्न चर्या, जटा, 
उपवास, यशवेदिम शयन इत्यादि उस पुरुष को शुद्ध नहीं कर 
सकते जिस ने तष्णा का परित्याग नहीं किया | इसके विपरीत 
जो पुरुष ब्रह्मचये का पालन करता हुआ शान्‍्त दान्त सब 
भतों पर दया दृष्टि रखता हुआ वस्न्नादि से सशोभित दो कर 
भी विचरण करता है वही ब्राह्मण भ्रमण ओर भिक्ष है! बेद के 
अन्द्र- ' भर्द नो अपि वातय मनो दक्षमत ऋरतुम्‌, ! * तन्‍्मे मनः 
शिवसंकल्पमस्तु, ! 'अगन्महि मनसा स॑ शिवेन मागन्महि मनसा 
देव्येन ! इत्यादि मंत्रों द्वारा साफ शब्दोम मन की पवित्रता पर 
हो अधिक ज्ञोर दिया गया है | अच्छे वस्त्रादि घारण करने का 
बेद में न केवल कहीं निषेध नहीं किया गया बढिकि ' युवा स॒वा- 
सा: परिवीत आगात्‌ स॒ डउ श्रेयान्‌ मवति जायमानः ॥ ! इत्यादि 
द्वारा अच्छे वस्त्र धारण करने को भो एक आवश्यक कतेंव्य 
बताया गया है । 

(६) मैं. ६। १० के अनुसार जीसस ने शिष्यों को डपदेश 
करते हुए कहा हैं - 
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अर्थात अपने लिये तुम कोई भोतिक खजाना न रखो। 
अं, १० । ९ में -८ 
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इल में भी उसी बातकों फिर दुहराया है। एक दुसरे स्थान 
पर उस ने यहां तक कहा है कि एक धनी पुरुष के स्वर्ग वा 
इंश्वर राज्य में जाने की अपेक्षा ऊंटका सइ की सोक में से निक- 
लना सुगम है। 


१५७ वैदिक कतव्यशार्टा । 


भगवान्‌ गौतम बुद्धनें भी धस्म पदमें अनेक स्थानों पर इसी 
बात का उल्लेख किया है यथा ब्राह्मण वर्ग में कहा है 
“ अकिचनं अनादान तमहं ब्रमि ब्राह्मणम ”! ॥ १७ ॥ 
अर्थात्‌ जिस के पास कुछ घन नहीं ओर- 
“ यस्य परे च पच्छा च, मज्ञझे च नत्थि किचने | 
अकिचनं अनादान तमहं ब्रमि ब्राह्मणम्‌ ॥ ” 


अर्थात्‌ जिस के पास पर्व पश्चिम ओर मध्य में कुछ मी घन 
नहीं हे तिस पर भी जो दूसरो से घन नहीं लरूता उसे में ब्राह्मण 
कहता हू ॥ इस प्रकार इन दोनों भावों को समानता हैं। अन्य 
भो निष्काम भावादि अनेक विषयाँ में बौद्ध और इसाई धमे ग्रन्थों 
की शिक्षाओकी समानता दिखाई जा सकती है पर निबन्ध वि- 
स्तारके भय से इस समानता के विषय को हम नहीं समाप्त करते 
हैं। अब बोद्ध धर्म के कतंव्य शास्त्र विषयक तत्वों की वेदिक 
कतंव्य शास्त्र के साथ तुलना करंगे जिससे इन दोनों का सम्बन्ध 
निश्चय करने में कुछ सहायता मिल सकेगी । 


बीद्ध कतेव्य शास्त्र की भूलभत दो बातों का निर्देश करना 
यहां आवश्यक है ( १ ) चार आये सत्य (२) आये अष्टांग 
माग ॥ धस्म पद बद्ध बग्ग में इनका इस प्रकार निरेश किया 
गया हे-- 
चत्तारि अरिय सच्चानि सम्मपञ्ञा य पस्सति ॥ 
दुःख दुःखलमृत्पादं दुकखस्य च अतिककम । 
अरिय॑ चश्ट्ृडिगक्क मग्गं दुक्खूप्समगामिन ॥ १३ ॥ 
पत॑ खो सरणं खेम॑, एतं सरणमुत्तमं । 
पएत॑ं सरणमागम्म सब्ब दुक्‍्खा प्रम॒च्चति ॥ १४ ॥ 
इन स्छोकों में बताये हुए ४ आर्येसत्य निम्न है- 
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( १) संखार में दुःख है । 

( २ ) दुःखका मल कारण तृष्णा है | 

(३ ) तष्णा के नाश से ही दुःखका निरोध हो सकता है। 

( ४ ) दुःख के नाशक लिये अशडूग मार्ग बोद्ध प्रंथों में निम्न 
प्रकार बताया हे -- 

( १ ) सम्मा दिट्टि> ( सम्यग दृष्टि ) ठीक दृष्टि वा ज्ञान । 

(२ ) सम्मा संकल्प5 ( सम्यक संकल्प ) शुद्ध संकल्प। 

( ३ ) सम्मा वाचा 5 शद्ध वाणी | 

( ४ ) सम्मा कम्मन्त 5 शुभ कम | 

( ५ ) सम्मा आजीव 5 शुद्ध आजीविका । 

( ६ ) सम्मा व्यायाम ८ शद्ध व्यायाम वा परिश्रम । 

( ७ ) सम्मा सति ८ शद्ध विचार । 

( ८ ) सम्मा समाधि >- शुद्ध ध्यान वा मन की शान्त स्थिति। 

बुद्ध भगवान्‌ ने इन सत्यो को आये सत्य ओर इस माग को 
आय अष्टारूग मागका नाम दिया हैं। पंडित बग्ग स्छा. ४ में 


कहा हे- 
अरियप्पवे दिते धम्म सदा रमति पंडितः ।” 


अर्थात्‌ पंडित सदा ' आये प्रवेदित” अथवा आर्यों द्वारा 
बताये हुप धर्म मं रमण करता है | मग्ग वग्ग स्छो. ९. में कहा 
है कि- 
“धाच्यान रक्खीमनसा ससंवतों कायेन च अकुसल न कयिर । 
पते तया ऋम्मपथे विसोधय आराधये मग्ग मिसिप्पवे दित॥ 
इसका अर्थ यद्द हे कि वाणी मन शरीर किसी से कोई पाप न 
करे और सदा ' ऋषि यो द्वारा बताये हुए मार्ग ” पर चलता रह। 
इसका संस्कृत रूप “आराधये मार्गमषिप्रवद्ति' है जिस का अथे 
यद्द हे कि ऋषि प्रोक्त मार्ग पर चले | इससे यह बात स्पष्ट हे कि 


॥ 


१५६ वेविक कर्तव्यश्षास्त्र । 


यह अशडूग माग जिलका यहां उपदेश किया गया है कोई नवीन 
नहीं किन्तु वेदिक साहित्य से डी लिया हुआ है | तलनात्मक वि 
बार करने पर हमे साफ मालम दह्ोता हे कि कतंव्यशास्त्र विषयक 
गोतम बद्ध की शिक्षाओंका आधार प्रायः पतञ्जलि मनिके योग- 
दशन पर है । पांच यमो के अनार बद्धकी आज्ञाओं का निर्देश 
किया जा च॒का है। ४ आये सत्योका मलभी योगदर्शन के- 
“परिणाम-ताप-संस्कार-दुःखैग णव क्तिविरोधाच्च दुःखमेव सर्व 
चवेकिनः' प्रकृति पृरुषयों: संयोगो हे यरेतः, संयोगस्थात्यन्तिकी 
निवत्तिर्हांनम ” इत्यादि सत्रों में स्पष्ठ पाया ज्ञाता है। व्यास मनि- 
ने अपने भाष्यम॑ ' एव्रमिदमवि योगशास्त्र चतव्यहमेव तद यथा 
देयं, हेयहितः, हानं, दानोपायः यह कह कर बिढकुल स्पष्ट आये 
सत्यौका प्रतिपादन किया है | सम्यग्द्शनादिके विषयमे भी व्यास 
मुनिका लेख योगभाष्यमें देखने योग्य है ' एचमनादि दुःखस्व्ोत- 
सा व्युह्ममानमात्मानं भूतग्राम च दृष्ट्वा योगी स्वेदुःखक्षयकारिणं 
* सम्यग्दशेनं' शरणं प्रतिपद्यते ॥ (साधन पाद सृ० १५० का व्यास 
भाष्य ) यहां सम्यग्दर्शनका स्व दुख नाश का कारण बताया है। 
इसी को बद्धने सम्मादिशिका नाम दिया। योगदर्शनके ही आधार 
पर गोतभम बद्धने इन आये खसत्यों और अष्टाहुग मार्गादि का डप 
देश किया, इसके लिये अन्य भी अनेक प्रमाण पेश किये जा सक 
ते हैं, उदाहरणाथ दण्ड वग्गमे दुःखसे छटनेका उपाय बताते हुए 
बद्ध भगवान ने कहा है- 
सद्भधाय सीलेन च विरियेत च,समधिना धम्मविनिच्छयेन च । 
सम्पन्न विज्ञाचरणा परिस्स ता,पहस्सथ दुकखमिद॑ अनप्पकम। १६। 
इसका तात्पयं यह है कि तम श्रद्धा शील, वीये, समाधि, धर्म 
निश्चय और विद्याक् द्वारा दुःखका परित्याग कर सकोगे । थोग- 
दशेन के ' श्रद्धा वीये स्मति समाधि प्रशा पक इतरषाम, इत्यादि 
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साधन पाद के सश्रोफके साथ इस की अद्भधात समानता है। इसी 
थ्रकार बद्ध वग्ग मं लिखा हे- 
४ अपिदिव्वेस काम स, रति सो नाधिगच्छति | 
तष्णदखय रतो होति, सम्मासं बुद्ध सावको ॥९॥ ” 

इस में बुद्धोपासक तृष्णा क्षय में निरंतर तत्पर रहता है और 
दिव्य कामों में भी वह रति को नहीं प्राप्त होता | व्यास भाष्य, 
में प्रादयीन किसी ग्रन्थ से यह शछोक उद्धुत किया गया हे- 

( साधनपाद सु० ४२ का भाष्य ) 
४ यच्च कामसुखं लोके, यच्च दिव्यं मदत्सुखम्‌ । 
तृष्णाक्षयसुखस्येते नाहेत: षोडशी कलाम ।। ” 

अर्थात जो कुछ भी दिव्य बडा भारी सख है वह तष्णाक्षय से 
जो सख प्राप्त होता है उस का १६ वां हिस्सा भी नहीं है । इसी 
तरह योगद्शन की “ मेत्रीकरुणामदितोपेक्षाणां लखदुःखपण्य- 
विषयाणां भावनातश्रित्तप्रसादनम ' इस सत्र में बताई हुई भाव 
नाओके अनसार धम्म पदादि बोद्ध ग्रंथोम ब्रह्मविहार के नाम 
से मेत्ता विहारा, करुणा, मद्ता, उपेक्‍्खा इन चार भावना आक! 
उपदेश पाया जाता है। भसिक्‍ख वग्गम ' मेत्ता विहारी यो भिकख 
प्रसशन्नो बद्ध सासने इत्यादि शब्द आये है। इन सब उदाहरणों 
से यद्द बात साफ जाहिर होती है कि बोद्ध कर्तव्यशास्त्र का 
आधार अधिक तर आष साहित्य पर ही था | मरते समय तक 
बुद्ध भगवान ने शिष्यों को साफ कहा कि में किसी नवीन 
धर्म का श्रयार नहीं कर रहा किन्‍्त प्राचीन धर्मेके तत्वों को 
ही लोगों के सामने रख रहा हूं। ब्राह्मण धास्मिक स॒त्त आदि 
में इस बात को बहुत ही स्पष्ट कर दिया हैं इसलिये यह मानना 
असडूगत न होगा कि सीधे रूप में चाहें न हो पर बद्ध की 
शिक्षाओंका आघार वेदिक कर्तव्यशास्त्र पर अवद्य था । वेदिक 
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कर्तव्यशास्त्र के अन्दर जिल्ल कर्म नियमका प्रतिपादन है उस को 
बोद् ग्रन्थोम कितने जोरदार शब्दों में बताया है। पाप वग्ग में बुद्ध 
भगवान ने उपदेश किया है- 

“न अन्तलिक्खे न समदमज्झे न पव्वता नां विवरं पविस्ख। 

न विज्जतीसो जगतिप्प देखो यञजट्ठधितों मचेय पाप कम्मा ॥"! 

अर्थात अन्तरिक्षम समद्रके मध्य में पवतों की गफा ओ में, 
सारे ससार में कोई भी ऐसा श्रदेश नहीं है जहां बेठ कर पापी 
अपने पाप के परिणाम से बच जाए । इस के साथ वे दके- 

“यस्तिष्ठति चरति, उत यो द्यामतिसर्पात्‌” इत्यादि की तुलना 
करनी चाहिये । अष्टांग मांगे का आधार मी वेद में स्पष्ट पाया जा 
सकता है | सम्यग दर्शन के विषय में 'तमेव विद्त्वातिमस्यमेति 
नान्‍यः पन्था विद्यते ध्यनाय' यह ऋ. १०५९० इत्यादि में आया हुआ 
वेद मन्त्र उद्धत किया जा सकता है जिस में यथार्थ शान को मोक्ष 
के लिये आवद्यक बताया गया है । सम्मा संकदप का आधार 
तन्मे मनः शिवसडःकल्पमस्तु । इत्यादि वेदमंत्री पर हो सकता 
है ! सम्मा वाचा के लिये ' अन्यो अन्य वल्गु वदन्‍त पएत' ( अथवं 
३॥३०।७ ) वा जुष्टां मधुमतीमवादिषं, देवानां दे वह॒ुतिषु ( आ० 
५॥७।७ ) इत्यादि वेद्मन्त्रो को देखना चाहिये जिन म॑ मीठे उत्तरा 
वचन बोलने का स्पष्ट कथन है । 

सम्मा कम्मन्त के लिये ' परिमाग्ने दुश्थरिताद बाधस्वा मा 
स॒चरिते भज ( यजु ४२८ ) “आनो भद्गा ऋतवो यंतु विश्वतो<5द्‌- 
ब्यासों अपरीतास उद्भिदः, इत्यादि मन्जों पर विचार करना 
चाहिये जहां दुष्ट आचरणों का परित्याग कर के उत्तम कर्म करने 
का निश्चय प्रकट किया गया है। शुद्ध आजीविका के लिये ऋग्व द्‌, 
के ' शुद्धो रयि निधारय, शुद्धो ममद्धि सोस्यः इत्यादि मंत्रों को 
स्मरण करना चाहिये जिन में स्पष्ट ही शछ हो कर तम धन को 
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घारण करो ओर शद्ध ओर सोम्य गण यक्त दोकर भोग करो यह 
आदेश है। शद्ध ध्यान ओर घिचार के विषय में फिर से वेद मंत्र 
उद्ध त करने की आवश्यकता नहीं क्‍यों कि दूसरे परिच्छेद में 
पर्याप्त वेद मंत्रों का इस के बारे में उल्लंख किया जा च॒का है। सा- 
माजिक कतंव्योौके विषयमे भगवान गोतम बुद्ध के विचार भी 
वेद्कि करतंव्य शास्त्र के साथ ही बहुत कुछ समानता रखने वाले 
हैं । वेदिक वण व्यवस्था का समर्थन करते हुए ब॒द्ध भगवान ने 
ब्राह्मण वग्ग में बताया हें- 
“न जटा हि न गोत्तन न जच्चा द्ोति ब्राह्मणों। 
मिह सच्चं व धम्मी च सो सची सो च ब्राह्मणी ॥'! 
अर्थात जरटाए घारण करने गोत्र अथवा जाति से कोई ब्राह्मण 
नहीं होता। ज्ञिसमे सत्य ओर धर्म है वदी पविश्र दे वह्दी ब्राह्मण है । 
“« अककक्‍कराे विज्ञापान, गिर सच्च उदीरये । 
याय नाभिसजे किज्थचि, तमहं ब्रमि ब्राह्मणम ! 
जो कोमल, शिक्षादायक सच्ची बातको बोलता है ओर किसी 
काय वा वसस्‍त म आसक्त नही होता उस्रीको मे ब्राह्मण कद्दता हूं । 
जोक २१ में कहा है जो गंभीर बद्धि बाला मेधावी, मार्ग ओर 
अमामे जानने वाला ओर उत्तम अवस्था का प्र!प्त हुआ डुआ हैं 
उसी को मे ब्राह्मण कहता हूं। 'छोक ९ में कद्दा हे, काय वचन 
ओर मनसे जिसके अन्दर किसी तरह का पाप नहीं तीनों को 
जिसन से संव॒त अर्थात गप्त-स रक्षित करके रखा हुआ हे उसी 
को मे ब्राह्मण कहता हूं | सत्त निपात ६७० में कहा हे -- 
“ न जच्चा ब्राह्मणो होति,न ज़च्चा होति अब्राह्मणो | 
कम्मणा ब्राह्मणो होति, कस्मणा द्वोति अब्राह्मणो । ” 
६०० ज्छोक में कहा है 
५ तपेन ब्रह्मचरियेण, संयमेन दमेन च । 
फए्तेन ब्राह्मणा होलति एन ब्राह्मण मन्तमम ॥!” 


१६० बेदिक कतंध्यशास्थ | 


अर्थात्‌ जन्म से कोई ब्राह्मण या अब्राह्मण नहीं होता किन्तु कमें 
से दी अन्राह्मण होना है। तप ब्रह्मचय संयम दम इनके द्वारा परुष 
ब्राह्मण बनता दे ऐसा ब्राह्मण ही उत्तम है। “ततीयपरिच्छेद” मे बेद 
के अनसार ब्राह्मणों के जो लक्षण और कम बताये गये हैं! डनके 
साथ एन वाकयो की तलना करने पर बडी समनता दिखाई देती 
है| घेदके अन्दर शारीरिक वाचिक और मानसिक पवित्रता को 
सम्पादन करना प्रत्येक व्यक्तिका कतेव्य बताया गया है. इस बात 
को सप्रमाण द्वितीय परिच्छेदम दिखाया जः चका हे इसी बातकों 
भगवान गौतम बद्ध ने क्रोध वर्ग में- 


काय दुच्चरित हित्वा कायेन सचरितं चरे ॥११॥ 
वचो दुच्चरितं दित्वा, वाचाय सचरितं चरे ॥१२५॥ 
मनो दुच्चरित हित्वा, मनसा सचरितं चरे ॥१३॥” 


अत्यन्त स्पष्ट शब्दों म॑ बताया हैं। शरीर वाणी मन से सब 
प्रकार की अपविज्ञता दूर करके सदा उत्तम योग्य व्यवहार करना 
सर छा क्र ९5 च्थे 
चाहिये ऐसा इन स्छोको का तात्पय हे । 


जीवन का उद्देदय यह कतंव्यशास्त्रका अत्यावश्यक प्रश्न हे 
जिसके सम्बन्ध में वेंदिक भाव का प्रथम परिच्छेद में निदंश 
किया जा चुका है । बोद्ध कर्तव्य शास्त्र हे अनुसार निर्वाण 
प्राप्ति जीवनका उद्देदय है। कश्योंका विचार है कि बोद्ध मतक 
अनसार शुन्य रुप हो जाना ही निरवांण हे पर वास्तवम यह बात 

त्य नहीं मालम देती | निर्वाण का मुख्य तात्पय दुःख के नाशसे 
अवदश्य हे पर उस मे पूर्णानन्दकी प्राध्ति का भाव भी जरूर मिला 
हुआ है | सुख वग्ग के ८ दे ज्छोक में बुद्ध भगवान ने कहा है-- 

“ आरोग्य परमा लाभा, सन्त॒द्ठि परम घने । 
विस्साम परमा ज्याति, निव्वाणं परम सुख ॥” 


तुलनात्मक विचार । १६१ 


इस का अथ॑ यह है कि स्वास्थ्य की प्राप्ति बडा भारी लाभ है, 
संतोष बडा भारी धन है, विश्वास ही बडा भारी सबन्धी है और 
निर्वाण परम सुख है। इसी वर्गक सातवें छोक में भी “निव्वाणं 
परम सुख! ये शब्द आये हैं। अप्पमाद वग्ग मे निर्वाण के विषय 
म॒कहा है- 

"ते झायिनो साततिका निरुस दव्टह परक्‍कमा | 
फुसन्ति धीरा निव्वाणं योगकर्खमं अनुत्तरम्‌ ॥३॥” 

इस स्छोकम निरन्तर ध्यान करने वाले घधीर पुरुष निर्वाण की 
तरफ ज्ञात हैं जो निर्वाण अनुत्तर योगक्षेम है अर्थात्‌ जिस से 
श्रेष्ठ सूख और कोई नहीं है ेसा बताया है। इस प्रकारक ज्छोकोौसे 
यह बात साफ है कि बोद्ध कर्तेव्यशास्त्रोम उपदिएट निर्वाण शन्य रूप 
अवस्था नहीं बढ्कि अलोकिक स्थिर सख की कठपना है अतः इस 
विषय में भी वेदिक ओर बोद्ध शास्त्रोका समान ही अभिप्राय है। 

दान के विषय मे बेंदिक उपदेशों के समान ही “न वें कदरिया 
देवलोक॑ वजंति, बाला ह वे न प्पसंसन्ति दान' इत्यादि उपदेश 
धम्मपद्‌ लोक वग्ग आदि में पाये जाते हैं जिन में स्पष्ट कहा हे 
कि कृपण लोग देव लोक में कभी नही ज्ञाते अर्थात सद्गति नहीं 
प्राप्त करते ओर मूर्ख दान की प्रशंसा नहीं करते कितु धीर पुरुष 
दान करते हुए परलोकम सुख्री होत हैं इत्यादि। इन सब समानता 
ओ को देखते हुए हम इस परिणाम पर पहुंचे बिना नहीं रह स- 
कते कि बौद्ध कतेव्य शात्र का भी बेदिक कतेव्य शास्त्रके साथ 
सीधा या दूर का सम्बन्ध जरूर है। बुद्ध की जीवनियों में वेदा- 
ध्ययन का स्पष्ट उल्ल ख पाया जाता हे इस लिये कोई आश्चर्य नहीं 
कि इन भे से काई बाते उसने लीधी बेद के आधार पर कही हो 
ओर कुछ अन्य पातञ्जल योगदशेनादिके आधार पर बनाई हो । 


कम से कम गातमबुद्ध न इस बात का तो कभी दावा नहीं किया 
११ 


१६२ वैदिक कर्तवब्यशास्त्र । 


कि वह जिन अहिसादि तत्वों का प्रतिपादन करता था.दे प्राचीन 
आया को ज्ञात न थे। ब्राह्मण धार्मिक सूत्र में बुद्धने स्पष्ट बताया है 
कि बहुत प्राचीन समय में ये दिखात्मक यज्ञ न किये जाते थे, उस 
समय याशिक लोग धान्य से हि दोम करते थे, पोछे से ब्राह्मणो 
ने अधिक दक्षिणा के लाभ से यश्ञों में पशुद्दिसा चलाई इत्यादि 


पर एक बडा भारी प्रश्न हमार सामने यहां पर उपस्थित होता 
है। कहा जाता है कि बोद्ध कतंव्यशास्त्र में परमात्मा के लिये 
कोई स्थान नहीं, बद्ध भगवान ने स्प्छ ही इंश्वर की सत्ता 
तक से इन्कार कर दिया ऐसी अवस्था में इंस।द मतका बोद्धमत 
से ओर बोद्ध मत का वेदिक धम से किसी तरहका सम्बन्ध माना 
ही फैसे जा सकता है। स्वयं बिवकुल निष्पक्षपात रीतिसे पाली 
भाषा में लिखे हुए प्राचीन सभी बोद्ध ग्रन्थों का पर्ण अध्ययन किये 
बिना इस विषय मे निश्चयात्मक उत्तर देना मेरे लिये कठिन दे 
तो भी निम्न लिखित प्रमाणो स मुझे स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
भगवान्‌ गोतम बुद्ध ईश्वर की सत्ता से बिल्कुल इन्कार करने वाले 
न थे; यद्यपि इश्वरादि विषयक जटिल प्रश्नों पर बहुत विचार 
करना वे अनावश्यक ओर अनपयोगी मानते थे | धर्म के क्रिया- 
तव्मक भाग ओर चरित्र शद्धि को ही वे प्रधान ओर अन्य सब 
तो को वे गीण मानते थे इस में कोई सन्देह नहीं हो सकता | 


बोड कर्तव्य शास्त्र के सम्बन्ध में स॒ुप्रसिद्ध होने के कारण इस 
परिच्छेद में प्रायः धम्म पद से ही उद्धरण दिये गये हैं अतः इस 
विषयमे भी हमे फिर एक बार धम्मपद पर दृष्टि डालनी चाहिये । 

(१) धम्म पद में इश्वर की सत्ता का कट्दीं खण्डन नहीं किया 
गया यह बात निर्विवाद है अब अत्तवग्ग का चतर्थ स्छोक देखिये 
जो इस प्रकार है-- 


तुलनात्मक विचार । १६३ 


“अत्ता हि अत्तनो नाथों को हि नाथों परोसिया |! 
अत्तना हि सदनन्‍्तेन नाथं लभति वुल्लभं ॥” 

अर्थात्‌ आत्मा का नाथ आत्मा हि है। आत्मा को संयम में कर के 
दुलेभ नाथ की प्राप्ति होती है। इस श्छोक में दुलेभम नाथ को आत्मा 
के द्वारा प्राप्त किया जाता है ऐला लिखा है । कया इस का यही 
अभिप्राय नहीं निकलता कि आत्मसंमय के द्वारा ब्रह्मकी प्राप्ति 
होती है ओर वह आत्मा ( परमात्मा ) ही इल जीवात्मा का नाथ 
है। में समझता हूं यही शझोक का स्रीधा अर्थ है जिस में कोई 
खैंचातानी नहीं मालूम होती। 

(२ ) धम्मपद्‌ नाग वग्ग का १३ वां छोक इस प्रकार है । 

“सुखा मत्तेयता लोके, अथो पेत्ते यता खुखा । 
सुखा सामञ्ञता लोके, अथो ब्रह्मज्ञता सुखा ॥” 

इस स्छझोक के पहले तीन चरणों में माता विता का संमान करना 
और श्रमणों का सत्कार करना सुख दायक हैं यह थताते हुए 
अन्तिम चरण में कहा है कि “ अथो ब्रह्मशता सुख; ' अर्थात्‌ 
ब्रह्यको जानना यह बडा भारी सुखका कारण है। मेरे विधार में 
इसका यही सीधा अर्थ है। इस से बुद्ध भगवान्‌ ईश्वर की सत्ता 
से सर्वेथा इन्कार न करते थे बढिकि उस मे विश्वास करते थे यह 
बात स्पष्ट सूचित होती है | ज्रा वग्ग में ' अचरित्वा ब्रह्मचरियं, 
अलद्धा योघने धनम्‌ ! इत्यादि ब्छोको में ब्रह्मचर्य शब्द आया है 
जिस का मुख्य शब्दार्थ वेद का अध्ययन अथवा ब्रह्म की प्राप्ति 
के लिये यत्न यह है उस से भी कुछ न कुछ इस ऊपर कहे हुए 
भाव की पृष्टि होती हे । अब अन्य ग्रन्थों के वाक्यों को लेंगे । 

(३ ) दीघे निकाय संवाद १३ : तेविज्जसत्त )में कथा आती 
है कि एक वार वलिष्ठ भरद्वाज नाम दो ब्राह्मण ब्रह्मके विषय 
में वाद विवाद करते हुए निर्णय के लिये बुद्ध भगवान के याख 


१६७ वेदिक कतव्यक्षास्त्रा | 


आये । दोनो का अभिप्राय सन ले ने पर बुद्ध ने कहा कि क्या उन 
दोनों मं से किसी ने इंश्वर को देखा हे, उत्तर नहीं में मिला | तथ 
गोतम बुद्ध ने पूछा कि क्‍या किसी वेदश्ञाता पंडित ने ब्रह्म का 
साक्षात्कार किया है, फिर ' नहीं' में उत्तर मिला, तब प्रश्न करते 
करते बुद्ध ने कहा कि ब्रह्म के अन्दर ईष्यां द्वे६ष ऋध मत्सरादि 
नहीं, वेद जानने वाले पंडितों के अन्दर भी जब ये सब बाते हैं 
वे किस तरह ब्रह्म दशन कर सकते है | तब उन दोनों ब्राह्मणों ने 
कहा कि हमने स॒ना है तथागत ( गोतम बुद्ध ) ब्रह्म के साथ 
मिलने के मार्गको जानता है तो ऊपया हमे वह माग दिखादये । 
इस पर गोतम बुद्ध ने जो उत्तर दिया वह विशेष ध्यान दे ने योग्य 
ह्ले उसका अंग्रज्ञी अनुवाद्‌ू-- 38८7० [200]0» 0० []6 तप 
50708 ४०), »।. में इस प्रकार पाया जाता हे- 
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ये वाक्य यहां [एव छादव (.75७४९॥ (०0७०४ ५ 
॥00:0 0» 3. 0. ५०, ?, ४9 से उधदत किये गये हैं । यह 
सारी कथा पालकेरस की सप्रसिद्ध पस्तक (09०९ ० 
(8प्वत॥० के प्‌. ११८ - १५२ में पाई जाती है। ऊपर दिया 
छुआ अनुदाद दोनों में लग भग समान है। इन वाक्यों का 
अर्थ यद्द हे कि जो पुरुष मनसा कृत नामक ग्राम में पेदा हुआ 
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ओर वहां पाला गया है वहभी चाहे उस ग्राम के रास्तों के बारे 
में पूरे निश्चय से कभी न कह सके (यद्यपि बेसी संभावना नहीं) 
पर तथागत ( बुद्ध ) से जब परमेश्वर के साम्रांज्य के विषय 
में प्रश्न किया जाता है तो वह भूल नहीं कर सकता | क्यो कि में 
परमेश्वर उस के साम्राज्य और उस की प्राप्ति फे मार्ग को वैसे 
ही जानता हूं जे से कि एक उसी साम्राज्य के अंदर पेदा ओर 
प्रविष्ठ हुआ हुआ पुरुष जानता है अर्थात्‌ मुझे इस विषय में कोई 
संदेह नहीं हो सकता । 

इस कथा में दो ब्राह्मणों का ब्रह्म विषयक वाद विधाद में निणय 
के लिये बद्ध के पास ज्ञाना, हम ने सना है कि गौतम बद्ध ब्रह्म 
प्राप्ति के मांग की जानता है यह कहना, तथा बद्ध का निश्च- 
यात्मक कथन, ये सब इस बात के अत्यन्त प्रबल प्रमाण हैं कि 
गोतम बुद्ध नास्तिक न थे । ईर्ष्या द्वेष फ्रोधादि के कारण बडे बड़े 
अर कस जोर वि जद नरम की, । अतः उन्ही दुगणों को 
दूर करने ओर चरित्र शुद्ध करने की बडी भारी जरूरत हे यह 
उन का मुख्य तात्पय था, न कि ब्रह्म की सत्ता से इन्कार करना । 
इस प्रकार के फेवल दाशेनिक प्रश्नों को वे यतः अनुपयोगी सम्र- 
झकर उन्हें सुलझाने का विशेष यत्न न करते थे, इस लिये उन 
के अनु यायिया में धीरे घीरे नास्तिकता के भावो का प्रचार हो 
गया ऐसा मालम होता हे । 

(७ ) प्रसिद्ध विद्वान राइस डविड ने ब्रह्मजाल स॒त्त नामक 
प्राचीन बोद्ध ग्रन्थका अंग्रेजीम अनवाद किया है उस में 290027९5 
४०! [. 7? ३० के निम्न वाक्य दे खने योग्य हैं । 

(० ([06 ॥9॥667९व१) ४० एक 0० हाल *[))०४ कप8- 
0008 हि" ॥॥98, ॥|0 27696 ]878॥8, 00 ७प]१९7॥९ 0॥6 


00 ॥2॥09, ९ #]] 8९७४९, 06 डिप्रोढण, 06 0 ता 
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984], 06 ४४९७, घी€ (768007, 0९ एल 0 ४)।, ४6 
#80॥67 0 जो दाह 06 ातवे 0080 ७7.6 00 06, 6 0ए जरठपा 
ए8 ए९७/8 270 ४४0९पे, 6 (5 5:९छते 80, प्रावा प्790]९, ९४९१४५) 
0 8 79॥0प/0 0॥9 ४0 |70ए98 ॥॥0 0॥8॥/20,!! 

ये उद्धरण यहां] )।6 ]9700॥)]60 98७५ (2॥775808)) 909])0) ))५ 
एवशागाते& ५०१,]?. 42 से लिये गये हैं। इन वाक्यों के अन्द्र 
ब्रह्म को स्पष्ट ही सबसे घडा लवेशक्तिमान्‌, सर्वेश,सबका स्वामी, 
कर्ता, अधिष्ठता और सबका पिता बताया गया है और साथ ही 
यह कहा है कि वह सर्वोत्पादक स्थिर, नित्य और अपरिणामी 
तथा पक रस है | जब तक यदद न सिद्ध हो ज्ञाप कि यद भाषा- 
न्तर अशुद्ध है तब तक यही मानना स्वेथा योग्य मालम होता है 
कि भगवान्‌ गोतम बुद्ध तथा उनके प्रारम्भिक आनुयायी ईश्वर 
की सत्ता मे अवदय विश्वास करते थे । कई स्थानों पर जहां बुद्ध 
ने इश्वरका खण्डन किया है वह इंश्वर की सत्ता मात्र का नहीं 
यहिक उसे उपादान कारण मानने वा पुरुषके समान मानने की 
कल्पना का है पसा हमे प्रतीत होता है। 

( ५ ) दीध निकाय संघाद १९ में बुद्धने उपदेश दिया हे कि 
जो ध्यामाभ्याल करता है वही परमात्म दर्शन कर सकता है ओर 
अंगुत्तर निकाय ४। १०० के इश्थर प्राप्ति किस प्रकार हो सकती 
है इस प्रश्न के उत्तर में बुद्धने दया करुणा न्यायादि का उपदेश 
विया है । पालीमे “ब्रह्म पातो होती” अर्थात्‌ 'बह्म प्राष्ठी,भवति,' 
ये धाब्द वहां आये हैं जिन से साफ जाहिर होता है कि गोतम 
बुद्ध को इेश्वर की सत्ता स्वीकृत थी, यद्यपि पुरुषाकार शरोर- 
धारी इंश्थर वा ?८7४०७७) 600 को वे न मानते थे । 

(६ ) इन प्रमाणों के अतिरिक्त एक उल्लेख योग्य घटमा इस 
सम्बन्धमं यह है कि सन्‌ १९१२ फे दिखिम्बर मासके शिकागों 
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से निकलने वाले (2000! 00:7४ ध982४2/0 नामक मासिक अस्व- 
बार में एक डा. मजीनानन्द स्वामी एम. प. नामक बोद भिक्षने 
तिब्बत के कई स्थानों में प्रचलित सन्ध्या को अथे सहित प्रका- 
शित कराया था। इस सन्ध्या में “अग्ने नय सपथा राये अत्मान+ 
हिरण्मयेन पाजेण, ” इत्यादि वेद मन्त्रोंके अतिरिक्त “शं नो 
।देवीरभिष्टये, वाकू बाक्‌, प्राणः आण, उद्धयं तमसस्परि ” से 
“ तच्चक्ष देंवहितं” तक उपस्थान मन्त्र, गायत्री, “ नमः शंभवाय 
से” इत्यादि वैदिक सन्ध्या के मनसा फरि ऋमाको छोडकर प्रायः 
सब मन्त्र पाये जाते हैं । उन के अथ भी जैसे डाक्टर महोदय ने 
वहां दिये थे सब इश्चर परक है ()|१९7॥ ००५१४ ॥092५27770 का 
अंक में ने स्वयं देखा है । जब तक पुष्ठ प्रमाणोसे यद्द न सिद्ध दो 
जाए कि यह सब डा० मर्जीदानंद स्वामी की अपनी मनघडबन्त 
कठ्पना है तब तक यह साक्षि भी बडी प्रबल है | १९२० ई० के 
सितंबर मास में ज़ब मुझे शांति निकेतन बोलपुर जानका अवसर 
प्राप्त हुआ था तो मेन वहां के एक उपाध्याय बोद्ध भिक्ष से इस 
विषय की खत्यता के बारे में पूछा थां, तब उन्होंने बताया कि 
स्रष बोद्ध तो नहीं पर नागाज,नादि ब्राह्मणधर्म से बोद्ध मत 
स्वीकार करन वाले कई पण्डितों के चेलो में अब तक उस प्रका- 
रकी मन्त्र सन्‍्ध्या का प्रयार जरूर चला आता है | इस लिये इस 
साक्षिकों भी यो ही नहीं शाला जा सकता । 

इन सब प्रमाणों से मुझे यह विश्वास होता हे कि बुद्ध भगवान्‌ 
ओर इनके प्रारंभिक अनुयायी ईश्वर की सत्ता से इन्कार करने 
वाले न थे। इस म॑ संदेह नहीं कि जिस प्रकार वेदिक कतंव्य 
शास्त्र का आधार ही अधिक तर इईंश्वर विश्वास इत्यादि पर है 
वैसे बोद्ध कर्तव्य शास्त्र का नहीं | प्रायः बौद्ध ग्रंथोम कम स्वयं 
ही फल देने वाले हैं पैसा माना गया है जो विशेष युक्ति युक्त 
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कथन नहीं मालूम देता | कठंव्य शास्त्र विषयक उत्तम शिक्षाओं 
के होने पर भी बोद्ध धर्म मं जो इंश्वर विश्वास भक्ति दत्यादि को 
विशेष स्थान नहीं दिया गया वह उस की बडी भारी निबेलता 
को सूचित करता है क्‍यों कि यदि कर्म फल दाता कोई सर्व 
शक्तिमान इृश्वर नहीं है तो क्‍यों हम अच्छे कार्य करें इस का 
कोई संतोष जनक उत्तर नहीं दिया जासकता । इस प्रसंग को 
यहां समाप्ति करते हुए अब हम अहिसा के तत्व विषयम वेदिक 
कतेव्यशास्त्र की अन्यों के साथ थोडी तुलना करेंगे। 

मैथ्य. ५ | ३५ के अनुसार जीसस ने अपने शिष्यों को उपदेश 
किया ह्वे कि  गिटफाऊं 700 ०, एप. ७)०5४0००४ए७७ ४४४) 
5700 0॥60 ० ४॥ए 7४॥0 8॥6९९।९, 00004, ॥6 ४४७ ४5]0८ 
00॥67 8]४०, !! 

अर्थांत्‌ ब॒राई का प्रतिरोध न करो किंतु यदि कोई तुम्हारी 
दादिनी गाल पर चपेट लगाये तो बाई गाल भी इस के सामने 
कर दो। बोद्ध ग्रन्थों में भी कई स्थान पर इसी तरहके उपदे श पाप 
जाते हैं। उदाहरणार्थ मज्झिम निकाय संवाद२१०म बुद्धने कहां है 
कि यदि तुम्हांरे गालो पर कोई चपेट लगाए तो भी तुम क्रोध में 
बुरे शब्द न कहो किन्तु उस के प्रति भी करुणा दृष्टि जारी रकखा। 

वेदों के अन्द्र यह अहिसा का तत्व कितने स्पष्ट शब्दोम पाया 
जाता है यह प्रथम परिच्छेद्‌ में सप्रमाण दिखाया जा चुका है। 
द्वेष भाव को दूर करके प्रेम भाव की वृद्धि करने का सदा प्रयत्न 
करना चाहिये यह वेदक उन मंत्री में बार बार उपदेश किया 
गया है। प्रश्न यह है कि संसार में सब प्राणी धर्मात्मा नहीं, सब 
अहिसाव्रत के पाल नहीं, ऐेसी अवस्थामें सब जगह सत्याग्रह 
से ही क्या काम चल सकता है? इस का उत्तर “हां ” में देना 
कठिन हैं। अपने सामने एक पतिवरतादेवी का अपमान होते हुए 
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अथवा किसी दुष्ट को पतित्रता सतो के धर्म को बलात्कार से 
भ्रष्ट करने की चेष्टा करते हुए देख कर भी क्या हम चुप चाप 
बैठे रहें? इस प्रकार करना पाप न होगा? इस पर कहा जा सक- 
ता है कि दुए पर हाथ चलाने की अपेक्षा देवी के पातिबतधर्म को 
बचाने के लिये अपना शरीर तक देने के लिये उद्यत रहना 
अधिक अच्छा है। इस बातकों मान भी लिया जाए तो विदे शी शत्रु 
हमारे देश पर आऋमण करें क्या उस समय भी हम केवल भग- 
वान के भरोसे बेठ रहें, वेद इस बात की आज्ञा नहीं देता। उस 
के अनुसार अच्छे प्रयोजन की सिद्धि के लिये आवद्यकता पडने 
पर शास्त्र पकडना क्षत्रियोंका धर्म ही है । जीसस तथा बुद्ध ने जो 
निष्प्रतिरोध वा ॥07-7८-5४॥०९ का उपदेश किया हैं वह 
ब्राह्मणों ओर संन्‍्यासियों के लिये तो ठोक है, पर यदि सब उसी 
का पालन करने लगे तो उस का परिणाम समाज के लिये घातक 
होगा। उस अवस्थाम दुष्टो का दबदबा जम जाएगा, अतः वेदमे 
जहां ब्राह्मणों के लिये यह कहा हैं कि वे “ तितिक्षन्ते अभिशस्ति 
जनानामू! अर्थात्‌ मनुष्यों द्वारा शान वा अज्ञान से की हुई (अभि: 
शस्ति ) हिसा को अथवा अपमानादि को ( तितिक्षन्ते ) वें सहन 
करते हैं, वहां क्षत्रियों के लिये शत्रु नाशके लिये शक्ति भर कार्ये 
करने का स्पष्ट उपदेश है | क्षत्रियों के कतंव्य का वर्णन करते हुए 
जो ' वजनेन वुजिनान संपिपेष मायाभिदस्यरमि भुत्योजाः॥ ! 
अ. २० । ११। ६ इत्यादि मंत्र उद्धत कर चर्के है उन मे इंद्र 
अर्थात्‌ शुरधीर सेनापति अपने बल से पापियों को चूर चुर 
करता ओर अपनी चतरता से दस्यओ पर विजय प्राप्त करता है 
यह भाव अनेक वार सूचित किया गया है। ' उद्वृह् रक्षः सह- 
मलमिन्द्र वश्चा मध्य प्रत्यम्नं शणीहि ' इत्यादि में जो राक्षसों के 
नाश का इंद्र अर्थात शुरवीर सनापति को उपदेश किया गया है 
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वह भी इसी लिये है कि वे दकी दृष्टि में शास्त्र पकडना कोई पाप 
नहीं । नीच पुरुषों का नाश करना यह क्षत्रियों का परम धर्म है। 
इतना अवहय है कि न्याय युक्त काय हो ओर जब यह देख लिया 
जा चुका हो कि द्ांतिस्थापना के लिये अन्य सब उपायों का 
अबलम्बन करने पर भी असफलता हुई है और युद्ध अनिवाये 
है। महाभारत युद्धफे समय भ्रीकृष्ण ने मामले को शान्त करने के 
लिये अपनी तरफ्‌ से पूरी कोशिश की और जब दुर्योधन ने 
' सूच्य्नं नेव दास्यामि बिना युद्धेन केशव ” अर्थात्‌ में युद्ध के 
बिना एक सुई की नोक जितनी जमीन भी न दूंगा। ऐसे कह 
डाला तभी श्रीकृष्ण ने पाण्डवो को युद्ध द्वारा अपने अपने जन्‍म 
सिद्ध अधिकार को सुरक्षित करने का उपदेश किया | यही वैदिक 
भाव है | इस दृष्टि से जब तक वेदका अध्ययन न किया जाए 
तब तक उस का भाव अच्छी प्रकार समझ में नहीं आसकता। 
एक बात ओर इस विषय म॑ उल्लेख के योग्य है। क्षत्रियों को अब- 
इयकता पडने पर अवदय युद्ध करना चाहिये, यद्द चेंद म॑ बार 
बार कहा है | पर युद्धादि कतेव्य जान कर करते हुए भी उन्हें 
मन के अन्दर द्वेष का भाव यथा संभव नहीं आने देना चाहिये, 
यह भाव भी बेद में अनेक स्थानों पर सूचित किया गया हे। 
उदाहरणाथे अ. १९ | १३ । १ मे विज्ञय के अनन्तर विजयी राजा 
दारे हुए पुरुष को सम्बोधन करते हुए कट्दता है असपत्नाः 
प्रदिशों मे भवन्तु न वे त्वा द्विष्मो अभयं नो अस्तु ” अथांत्‌ मेरे 
लिये सब दिशाएं शत्रु रहित हो | तेरे साथ भी दम द्वेष नहीं 
करते | सब ओर से हमे निर्भेयता प्राप्त होवे । जिस प्रकार एक 
न्यायाधीश वा जज किसी अपराधी को केद वगेरद्द का दण्ड 
देते हुए भी उस व्यक्ति के लिये किसी तरहका द्वेष नहीं रखता 
वैसे ही क्षत्रियों को दुष्ट दमन रूप घर्म पोलन करते हुए और 


तुलभात्मक विचार । १७१ 


शस्प्रादि प्रदण करते हुए भी द्वेष का भाव न रखना चाहिये। यह 
वेदिक भाव यहां स्पष्ट शब्दों में सचित किया गया है जो अत्यन्त 
महत्व पूर्ण है। वास्तवम देखा जाए तो यही सब से अधिक 
क्रियात्मक और श्रेष्ठ शिक्षा है इस में कोई संदेह नहीं हो सकता | 
इस तरह से वेद्क करतंव्य शास्त्र की ईसाई ओर बोद्ध कर्तव्य 
शास्त्रों के साथ सक्षेप से तलना करते हुए ओर यह दिखाते हुए 
कि इन की सब उच्च शिक्षाओं का मूल बेद में पाया जाता है, इस 
परिच्छेद को समाप्त किया जाता है । 


१७२ चेदिक कर्तव्यशास्त्र 


ही ली कम ली लीन 


४ वदिक कर्तव्य शाख. ४ 


९३३०७६७४६४०8६४२१6८5०8 ७ कक करत कस सा 
पञ्चम परिच्छेद 
वैदिक सिद्धान्त की उच्चता । 


वेदिक कतंव्य शास्त्र की सर्वोच्चताका कारण । 

इस समय तक वेदिक कतव्य शास्त्र के मल सिद्धान्तों की 
व्याख्या करते हुए वेयक्तिक पारिवारिक, सामाजिक ओर राष्ठीय 
कर्तव्यों का वेद के अनसार दिग्द्शन कराया जा चका है। चतर्थ 
परिच्छेद मं वेदिक कतंव्य शास्त्र की अन्य मत के कतेंव्य शास्त्रों 
से तलना करके दिखाई गई है । इस वेदिक कतंव्य शास्त्र की 
विशेषता क्या है, क्यों इसे ही हम सर्वोच्च मानते हैं इस विषय 
पर थोडासा प्रकाश डालना जरूरी मालूम देता है । वेद्क धर्म 
की बडी भारी विशेषता जिस की ओर अनेक बार ध्यान आक- 
्षिंत किया जा चका है वह यह है कि मनुष्य मात्र के शारीरिक, 
मानसिक, आत्मिक उन्नतिके सब मख्य तत्त्व इसके अन्दर स्पष्ठट- 
रूप से पाये जाते हँ। अन्य किसी भी मतके ग्रन्थों मं इतनी स्पष्ट- 
ता ओर उत्तमता से इस समविकाश का प्रतिपादन नहीं किया 
गया । प्रथम परिच्छेद में इस समविकाश के सम्बन्ध में अनेक 
प्रमाण उद्धुत किये जा च॒के हैं इस लिये फिर उन्हें न दुह्दराते हुए 
सम विकाश के साथ मिलते जुलते एक दूसरे तत्व की ओर 
ध्यान आकर्षित करना चाहते है जिसे मध्य मार्ग के नाम से कहा 


वैदिक सिद्धांत की उच्चता | १७३ 


जा सकता हैं। संसार में प्रायः देखने में आता है कि मनष्य मध्य 
मार्ग का अवलम्बन न कर के किसी न किसी पराकाष्ठा पर तल 
जाते है।उदाहरणार्थ कई प॒रुष ऐसे हैं जो केवल अपनी द्वी वेयक्तिक 
उन्नति से सन्त॒ष्ट रहते है ओर सामाजिक उन्नति की आर बिल्कुल 
ध्यान नहीं दते। समाज सवा करना भी प्रत्यक व्यक्ति का आवश्यक 
कतेव्य हैं इस तर्व का वे नहीं स्वीकार करत | दूसर कइ ऐस 
पुरुष हें जा पर्योप्त तोर पर अपनी शारीरिक मानसिक आत्मिक 
शक्तियों के विकास करने का प्रयत्न न कर के कंवल दूसरों की 
उन्नत के विचार में ही तत्पर रहते हैँ वास्तव म॑ देखा जाए तो 
ये दोनों ही आवद्यक हैं। दोनों मे से कोई एक पर्याप्त नहीं । 
यजवेंद के ४० वे अध्याय में सम्भूति असम्मृति पदों से खामा- 
जिक ओर वेयक्तिक भाव का वर्णन करते हुए यह कहा है कि- 


अन्धं तमः प्रविशन्ति ये्संभूतिमुपासत । 
ततो भूय इच ते तमी य उ संभत्यां रताः ॥ 
यज्ञ. ४० | ८ 


अर्थात जो केवल चेयक्तिक भाव के अन्दर मग्न रहते हैं वे 
अन्धकार को जाते हे इस में कोई सन्देह नहीं किन्तु जो अपनी 
उन्नति की ओर बिब्कुल ध्यान न देकर दूसरों की ही उन्नति की 
चिता करते हैँ अर्थात्‌ समाज के लिये जितनो योग्यता की आव- 
इयकता है उस को प्राप्त करन तक का यत्न नहीं करते थे उस से 
भी घने अन्धकार में जाते है। शान कम के विषय म॑ भी वेखा ही 
विवाद प्रचलित है | कई सोख्य मार्गी केवल शान से ही मोक् प्राप्त 
होता है ज्ञान प्राप्त कर लेने पर कर्म सब छोड देने चाहिये ऐसा 
बोलते हैं । मीमांसक लोग केवल यक्ष यागादि करने मात्र से ही 
स्वग मोक्षादि की प्राप्ति होती है ऐसा कहते है। वद के अन्द्र 


१७७ वैदिक कतेव्यशारू । 


दोनों को मिलाने से दी वस्तुतः सद्गति होती है और खच्या 
मन॒ष्य का कल्याण होता है ऐसा विद्या अधियाके नाम से क्रमशः 
शान ओर कमंका ग्रहण करते हुए बताया गया है। वेद में जहां 
शान की महिमा मे- 
“ तमेव विदित्वाति मुत्युमेति नान्‍यः पन्‍्था विद्यते श्यनाय ” 
( ऋ. ९० । ९० । १५ ) 
ऐसा कहा है कि ब्रह्मशान से ही पुरुष मृत्यु के पार ज्ञाता 
अन्य मोक्ष प्राप्त करने वा दुःख सागर से पार होने का कोई उपाय 
नहीं है वहां कम की महिमा में- 
“ कुर्वेश्नेचेद्र कर्माणि ज्िजीविषेच्छतं समाः। ( यजु. ४० । १ ) 
इत्यादि अनेक मन्त्र आये हैं जिनमे प्रत्येक पुरुष शुभकर्मांको करतह 
हुआ ही सो वर्ष तक जीने की €चछा करे इल बात को स्पष्ट शब्दों 
में कहा है। इसी कमेके विषयमें ऋ. ९।३६।३म यह प्रार्थना आईं है। 
स॒ नो ज्योतीषि पूव्य पवमान घिरोचय । 
ऋत्वे दक्षाय नो हिनु ॥ 
अर्थात्‌ हे ( पुष्य परमान ) पूवज, पविश्न करने वाले विद्वान! 
( स्॒ नः ज्योतीषि विरोचय ) तू हमारे लिये ज्योति को हृदयमें 
जगा दे और ( नः ) हमे ( ऋत्वे दक्षाय ) कर्म ओर बलके लिये 
( हिनु ) प्रेरणा कर | क ९ ।४। ३ में इसी प्रकार - 
* सना दक्षमुत ऋत॒म॒ुप सोममृघो जहि ।' 
यह प्रार्थना है जिस में पर्वोक्त कर्मण्यता, बलघ॒द्धि ओर हिंसा 
के दूर करने का भाव सूचित किया गया हे । ज्ञान कम दोनोंको 
मिलाने से ही सच्ची उन्नति हो सकती है यह- 
* विद्यां चाविद्यां च यस्तद्‌ वेदोभयं लह ! 
इत्यादि वेद मन्त्र का अभिप्राय हैं यद्यपि कई मान्य विचारकों 
ने यहां विद्या अविदा पद से आध्यात्मिक ओर प्राकृतिक ज्ञान का 


घेदिक सिद्धांत की उच्चता । १७ण, 


ग्रहण किया है। इसी तरह भोग त्याग का घेद्‌ के अन्दर जितना 
सुन्दर मेल किया गया हे उतना अन्य किसी भी ग्रन्थ में न होगा । 
।तेन त्यक्तेन भुजीथा मा गुधः कस्य स्विद्धनं ॥ 
( यजु. ४० | १ ) 
इन शब्दों के अन्दर बडा भारो तत्त्व है। जगत का त्याग पूर्वक 
भोग करो, लोभ मत करो यह धन प्रज्ञापति परमेश्वर का ही है 
पुंसा सदा विचार करो यह सीधा अर्थ है । संसारके अन्द्र 
प्रयलित मख्य मख्य मतों में से नवीन वेदान्त बोद्ध ईसाई मत 
आदिने जगत को दोष और बन्धन रूप मांन कर फेवल त्यागकों 
ही दुःख से छूटने का एक मात्र साथन बताया हैं। दूसरी 
ओर चावांकादि ने 'यावष्जीवेत्सखं जीवेदणं रूत्चा घत पिबंत॥! 
कह कर खाओ पीओ मौज डडावो इस भोगमय सिद्धान्त का प्र- 
तिपादन किया है। 
वास्तव में गम्भीर विचार करने पर मध्यमाग का अवलम्बन 
ही सब से श्रेष्ठ हे ज्ञिस मध्यमाग का चेद में 'तेन व्यकेन भजो थाः! 
इन शब्दों द्वारा निर्देश किया गया हैं यह बात स्पष्ट हो जाती है। 
वेद में केवल अपने पंट भरने के लिये घन का उपभोग करने 
वाले को पापका उपभोग करने वाला बताया है इस बातका सखप्र- 
माण पहले उल्लेख किया जा चुका हैं) श्रद्धा तके दोनो विरुद्धाभास 
घस्तुओं को भी धेद में मिला कर उपयोग करनेका-- 
४ मुघोनमस्थ संसीव्याथवों हृद्यं चयत्‌। 
अ० १०।२५॥५६ 
इत्यादि द्वारा स्पष्ठ उपदेश किया गया हे। स्थितप्रश्ञ योगी प्‌रुष 
अपने मस्तिष्क ओर हृदय को सी कर कार्य करता दे पेसा मन्त्र 
का शब्दाथ हे | काव्य की भाषा में श्रद्धा तर्क को मिला कर कार्य 
करन का इस से बढ़ कर उत्तम शब्दों में उपदेश मिलना अत्यन्त 
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कठिन है। इस तरह वेदिक कतंव्य शास्त्र की बडी भारी विशे- 
घता सम विकास के साथ साथ मध्य मार्ग का उपदेश है जिस 
का अन्य मतो के कतंव्यशास्त्रों में प्रायः अभाव सा पाया ज्ञाता है। 

वैदिक कतंव्यशास्त्र की सर्वोच्चताका दूसरा कारण इसके उपदेशा 
की आओजस्विता है। ईसाई मत के समान अन्य कई संभ्रदायोका भी 
यह विश्वास है कि मनष्य स्वभावसे पापी और पतित है। पौराणिक 
भाई सन्ध्या के समय “ पापो5हं पापकर्माहं पापात्मा पापसभवः”” 
इत्यादि कहने में अपना गोरव समझते है पर वेद्‌ का आशय उस 
प्रकार का नहीं है। वेद्‌ के अन्द्र सब मन॒ष्यों को सर्व शक्तिमान 
अमृत स्वरूप परमेश्वर का पुत्र मानते हुए जीवात्मा में सब पापों 
और काम क्रोधादि आत्मिक शक्ति को कम करने वाले शत्रुओं 
पर विजय प्राप्त करने की शक्ति विद्यमान है इस भाव को बार 
बार सूचित किया गया है। इस विषयक प्रमाणों का प्रथम परि- 
ब्छेद में उल्लेख किया जा चुका हैं | सामाजिक जीवन में भी पर 
स्वतन्त्रता प्राप्ति ही सदा ध्येय होना चाहिये, यह वेदिक कतंव्य 
शास्त्रका एक मुख्य सिद्धान्त है पापों स स्वथा मुक्त कोई साथा- 
रण पुरुष नहीं, कोई भी पेसा नहीं जिस के अन्दर किसी तरह 
की निर्बेलता न हो यह बात ठीक है, तो भी अपने को बार बार 
पापी और निर्बेछ कददन से सिवाय अपनी शक्तिको दिन प्रतिदिन 
अधिक क्षीण करने के ओर कया लाभ होसकता हे , इस लिये 
बेद पाप की तरफ जाने की प्रवृत्ति ओर निबंछता को रोकने के 
लिये उस से विरुद्ध प्रबल भावना को धारण करने का उपदेश 
करता है 

* अदीनाः स्याम्त शरदः शतम 

सो वर्षों तक दम दीनता के भावसे रहित हो कर प्रभावशाली 

जीवन बनाते हुए काय करें यह भाव वेदोम अनक जगह पाया 
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जाता है। बेद के मन्तव्यानसार मनष्यका शरीर ऋषियाँ का 
एक पवित्र आश्रम हैं ( सप्त ऋषयः प्रतिद्दिताः शरीरे ) 
यद्द शरीर देवताओं का एक पवित्र मन्दिर हे ( सर्वा हास्मिन 
देवता गावो गोष्ठ इवासने ) क्‍यों कि सय चन्द्र धाथ जल दृत्यादि 
हमारे शरीर मे आंख मन प्राण वीर्यादि के रुप में विधमान हैं। सर्व 
दशक्तिमान परमेश्वर हम सब मनष्यों का पिता है, उस सर्व शक्ति - 
मान प्रभक॑ पास रहने का हमारे आत्मा को जन्‍्मसिद्ध अधिकार 
मिला हुआ हे घेद स्पष्ट शब्दों में “ सखा नो अखि परमा चर 
बन्धः ! ' य॒ुज्यों में सप्त पदः सखासि ? ( अथवे ५। ११ ) 
इंद्रस्य यज्य सखा ' ( ऋ० १।२२। १९ ) “द्वा सपर्णा सयजा 
सखाया” ( ऋ १। १६७ ) इत्यादि मन्त्रो द्वारा जीव ओर परमे- 
श्वर को मित्र बताता है। 
मित्रता लगभग समान बल वालों में ही दो सकती दे इस लिये 
यह स्पष्ट है कि जीवात्माके अन्दर भी गुप्तरूप से बडी दिव्य 
अद्भुत शक्ति विद्यमान है, ऐसी अवस्था में अपन को हीन दीन 
दुबेल पतित मानना कितना अनुचित ओर हानिकारक हैं। आत्म- 
विश्वास तथा इंश्वर भक्ति आदि के द्वारा हम आत्माके अन्दर 
गुप्त रूप से विद्यमान शक्तियौका विकाश करके सब पापों से छट 
सकते हैं फिर हम अपने को बार बार पापी पापी कहा कर क्यों 
अपनी शक्ति का नाश कर यह वेदिक कतंव्य शास्त्र का तात्पयें 
है। मनष्य को अपन को दासता के सब बन्धनों से मक्त करना 
चाहिये, चाहे वे बन्धन आरम्भ में कितने ही उत्तम सखदायी 
मालूम दे वे, इस बात को “ उदुत्तम वरुण पाशमस्मववाधमं वि 
मध्यम श्रथाय ॥ अ, ७। ८३ । ३॥ तथा- 
४ प्रास्मत्पाशान वरुण मुज्च सर्वान्‌ य उत्तमा अधमा वारुणा ये । 


दुष्पप्न्यं दुरितं नि ष्वास्मद्थ गच्छेम सुकतस्यथ लोकमू। 
अथव ७। ८३। ४ 
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१६८ वैदिक कर्तव्य शास्त्र 


इत्यादि मन्जो में स्पष्ट किया गया है जिनमें उत्तम मध्यम नीच 
अर्थात्‌ सात्विक राजस और तामस सब प्रकार के बन्धनों से 
मुक्त करने की प्रार्थना की गई है, साथ द्वी यहां यह कहा है कि 
दुए स्वप्न तथा सबके दुव्येवहारकों तुम हम से दुरकर दो, जिस 
से हम उत्तम लोक मे जाएं अथोंत सद्गति प्राप्त करे। इन मन्त्रोंके 
साथ ही ' अच्मन्वतीरीयते खंरभध्वम्‌' इत्यादि ऋग्वेद और यजु- 
बेंद में पाये जाने वाले मन्त्रका फिर से यहां स्मरण करना 
चाहिये जिसमें संसार को एक पथरीली नदी से उपमा देते हुए 
यद उपदेश किया है कि परस्पर सद्दायता करते हुए और बुरी 
बातों के त्याग पू्वेक अच्छे गुणों का ग्रहण करते हुए तुम सब 
इस संसार नदीक पार चले जाओ । ये उपरेश कितने ओजस्वी 
हैं ओर किस प्रकार एक मर्दे दिल के अन्दर भी नया जीवन 
फूकने की शक्ति इनमे पाई जाती हे इस बातको विद्वान अपने अन- 
भव से जान सकते हैं। यहां यह बात भी ध्यान में रखने योग्य 
है कि वेदम महत्वाकांक्षा को कोई बुरा नद्दीं माना गया। स्थान 
स्थान पर सर्वोत्कृष्ठ धोने और यश व्चेस इत्यादि से सम्पन्न दोने 
की प्राथनाएं पाइ जाती हैं | इस विषयम निम्न लिखित दो तीन 
मन्त्र विशेष विचारने योग्य हैँ - 

( १ ) यशो मा द्यावापथिवी यशाो मेन्द्रवहस्पती । 

यशा भगस्य विन्दतु यशो में प्रति मुच्यताम्‌ । 


यदशास्व्यस्याः खंसदो5हं प्रधदिता स्यथाम॥ 
साम पृ. ६। १२ | १० 


अर्थात्‌ दुलोक ओर पथिवी मझे यश दंवे । इन्द्र ( शरवीर 
राजादि ) ओर ज्ञानी गरु मझे यश दें | एश्दयेका यश मझे प्राप्त 
हो | यशकी मरे ऊपर वष्टि ही जाए, मे यशस्त्री हो कर इस 
परिषद्‌ के अन्द्र ( प्रचदिता स्याम ) खब से उत्तम भाषण करन 
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वाला हो जाऊं | इस तरह की भाधना ओर महत्वाकांक्षा प्रत्यक 
राष्ट्रीय सेवक को धारण करनी चाहिये । 

“(२ ) यशस॑ मेन्द्रोी मघवान्‌ कृणोत यशस द्यावा- 
पृथिवी उभे इम्रे । यशस मा देवः सविता 
कृणोत प्रियो दातद क्षिणाया इह स्थाम ॥'' 

आ० ६॥५८। १ 
इस मन्त्र में भी ऐश्वयशाली प्रुष, चुलोक पथिवी लोक, स्चों 
त्पादक परमेश्वर ये सब मझे यशस्वी बनाएं ओर में दानियाँका 
प्रेम पात्र बन यह प्राथना की गई हैं । 


“ (३) यशा इन्द्रो यशा अग्नियशाः सोमी अजायत । 
य शा विश्वस्य भूतास्य"हमस्मि यशस्तमः ॥ आअ० ६।३९/३ 


अर्थांत्‌ जिस प्रकार सूय्ये अग्नि चन्द्र इत्यादि देव अथवा राजा 
शानी नेता सोम्यग णयक्त पुरुष यशस्वी है उसी प्रकार में भी सबप्रा- 
णियो के बीचमे सब से बढ कर यशस्वी होऊं | बर्च वा तेजके लिये 

“४ येन हस्ती वर्चेसा सं बभुव येत राजा मनु ष्ये प्वप्स्वन्तः । 
येन देवा देवतामभ्र आयन्‌ ते न मामय व्चेसाग्ने वर्चस्थिनं 
कण ॥ अथवे ३ । २२ ।३ 

इत्यादि मन्त्र देखने योग्य है। इन मन्ञोके देखने से यह बात 
साफ जाहिर होती है कि वेदिक कतव्य शास्त्र मे महत्वाकांक्षाको 
बडा ऊंचा स्थान दिया गया है। निष्काम भावका उपदेश वेद में-- 

एवं त्वयि नानन्‍्यथे तो$स्ति न कम लिप्यते नरे । 

( यज्ञ. ४० । २ ) तथा “ अकामों धीरो अमृतः स्वयंभ रखेन 
तप्तों न कुतश्वनान; ? इत्यादि मन्त्रा द्वारा अवश्य किया गया है 
किन्त्‌ उस पर मालम होता है बहुत अधिक बल नहीं दिया गया। 
इस समय तक मुझे निष्काम भाव के सूचक ये दो तीन निर्देश 
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ही मिले हैं कारण यद्द होगा कि सर्वथा निष्काम भाव :को क्रिया- 
त्मक जीवन के अन्दर लाना अत्यन्त कठिन है। साधारण प्रुषों 
के आगे जब तक कोई सीधा प्ररक भाव न रहें वे शभकर्मों के 
अन ष्ठान में भी तत्पर नहीं होते, इस लिये बेद में आदर्श के तोर 
पर निष्काम भावका निर्देश करते हुए भी उस पर बहुत अधिक 
जोर नहीं दिया गया। मनु महाराज ने अपने धर्मशास्त्र मे-- 


“ अकामस्य क्रिया काचिद्‌ दहयते नेह कर्टिजित्‌ | 
यद्‌ यद्धि कुरुते किचित्‌ तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌ ॥ 
कामात्मता न प्रशस्ता न चेवेहास्त्यकामता । 
काम्यो हि वेदाघिगमः कमयोगश्व वेंदिकः ॥ ?' 


ये ज्ञो न्‍्छोक कहे हैं इन पर भी यहां मनन करनेकी आवद्यक- 
ता है। इन स्छोकोम बताया गया है कि सर्वेथा निष्काम होना संभव 
ही नहीं हे वेदाध्ययन तथा वेदोक्त कमयोंग करनेफकी कामना 
अवद्य होनी ही चाहिये | इस विषय में अधिक कहना कठिन हैं | 

ऊपर यश बच्चे इत्यादि विषयक प्रार्थनाएं दीजा जु॒की हैं, 
धन फे विषय में ' वयं स्थाम पतयो रथीणाम्‌ ' । इत्यादि असंख्य 
प्रार्थेनाएं वेवमें पाई जाती हैं पर इस बातको कभी नहीं भूलाना 
चाहिये कि वेदम सत्य यश श्री इन तीनो को उत्कृष्ट मानते हुप 
खत्य को ही सवंत्र मुख्य स्थान दिया गया है । 

* सत्यं यशः श्रीमंयि श्री: श्रयताम्‌ ! 

यह जो वाक्य अत्यन्त प्रसिद्ध हे यह वेद मन्त्र नहीं तो भी 
उसका आधार यजुवेद के निम्न लिखित मन्त्र पर है-- 

“४ पसनसः फकाममाकूति वाचः सत्यमशीय । 

पशुनां रूपमन्नस्य रसो यशः श्रीः श्रयतां मयि स्वाहा ॥ 
यजु० ३९ । ४ 
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इस मन्त्र का अर्थ यह है कि में ( मनसः ) मनकी ( कामम्‌ ) 
काप्रना ओर ( आकूति ) शुभ संकदप को ( अशीय ) प्राप्त करूं 
अर्थात मेरे मनोरथ पर्ण दो ( वाचः खसत्यम्‌ अशीय ) वाणीकी 
सत्यता का भोग करूं-सदा वाणीसे सत्य बोल ( पशनां रुपम 
अन्नस्य रसः ) पशुओका उत्तम रुप और अक्षका अच्छा रस 
( यशाः ) यश ( श्रीः ) ऐेश्वय ( मयि श्रयताम ) मेरे आश्रयसे 
रहें इन तीनों सत्य, यशा, श्री की प्राप्ति के लिये ( स्वाहा ) में 
स्वार्थत्याग करता हूं) पशओके रूप अन्नके रसको श्रीके अन्द्र 
ही संमिलित किया जा सकता है। इस प्रकार जहां सत्यको प्रधा- 
नता दी जाती है ओर परुष राजा हरिश्वन्द्र, महाराज रामचन्द्र, 
ऋषि द्यानन्द्‌ आदि महानुभावोकी तरह सत्यकी रक्षाके लिये 
यश ओर पश्वय का त्याग करने को सदा उद्यत रहता है, वहां 
यश ओर पश्वयके कारण फिसी तरह की द्ाभिकी संभावना 
नहीं हो सकती । 

इस तरह निष्पक्षपात दृष्टि से विचार करने पर हम साफ 
मालम होता है कि वेदिक कतध्य शास्त्र ही समविकास रूपी 
उन्नति के सच्चे मार्ग की ओर ले जाने वाला, मध्यमार्ग का सर्वत्र 
प्रतिपादन करने वाला और अत्यन्त ओजस्थी स्फूर्ति दायक 
( »[४777/ ) उपदेशों के कारण मनुष्यके लिये सबसे अधि- 
क उपयोगी है | भोग त्याग, शान कर्म, श्रद्धा तके इत्यादि का 
जितना सुन्द्र मेंल इसके अन्दर पाया जाता है उतना कहीं भी 
नहीं पाया जाता | दूसरे मतके कर्तव्य शास्त्रों में जिन उच्च 
शिक्षाओं का प्रतिपादन किया गया है प्रायः उन सब का मूल 
वेद के अन्दर पाया जाता है ओर प्रत्यक्ष वा अप्रत्यक्ष रीति से 
वैदिक कर्तव्य शास्त्र के साथ उनका सम्बन्ध है। इतनी स्वतन्त्र 
विवेचना करने के पीछे अब इस विषयक यूरोपीयन विद्वानों के 


्‌ 
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मत की थोडी सी आलोचना करना आवश्यक माल्‌म द्वोता है । 
सब विद्वानों का इस विषय मे एक ही मत नहीं है तोमी बहुत 
से विकासवाद वा ए०प६४०ा ४००९ को मानने वाले 
पाश्चात्य विद्वान कल्पना करते हैं कि वेद सब से प्राचीन प्रन्थ 
हैं जो प्रारस्मिक जंगली सभ्यता का अधिकतर निर्देश करने 
वाले हैं | ऋग्वेद ज्यादृदतर अग्नि चाय सथ इन्द्र आदि देवता- 
ओ की स्तति से भरा पडा हे यजवेंद्के अन्दर फजल यज्ञ यागा 
दि की चर्चा है, साम वेद प्रायः सोम नामक मद्य की महिमा का 
चर्णन करने वाला है ओर अथब वेद जादू टोने की बातों से भरा 
पडा है। इन वेदों के अन्द्र करतंव्यशास्त्र के विषय मे कोई उल्लेख 
योग्य उत्तम उपदेश नहीं पाये जाते इत्यादि । इस समय तक 
हम ने वेदिक कतंव्य शास्त्र के मल सिद्धान्तो की व्याख्या करते 
हुए जो अत्यन्त ओजस्वी जीवनोपयोगी तत्त बतलाय है वे स्वय 
इस यरोपियन विचार की असत्यता को साबित करने वाले हैं । 
इस लिये हमे इस विचार की आलोचना में कुछ ज्यादह लिखन 
की जरूरत नहीं मालूम देती । यदि जगत के अन्दर काय करने 
वाले अटल नियमों का शान, अपने समान सब प्राणियों को 
दे खने का उठच भाव, सब प्रकार के पापों को दूर करने का नि- 
श्वय, शागीरिक मानसिक और आत्तमिक शक्तियों का सम 
विकास, व्यक्ति और समाज का अटट सम्बन्ध, बाह्य ओर आन्त- 
रिक स्वराज्य प्राप्ति का भाव, सत्य की रक्षा के लिये सचेस्व तक 
त्याग करने का उच्च भाव, निर्भयता की पूर्ण रूप से प्राप्ति 

सेवा में अपनी सम्पण शक्तियों को लगाने का भाव-यें सब उच्च 
भाष यदि जंगली लोगोके अन्द्र पाये जा सकते है, यदि बिव्क ल 
क्रियात्मक श्रेष्ठ मध्यमा्ग का उपदेश जंगलो अधेसभ्य लोगों के 
बताए हुए ग्रन्थांमे पाया जा सकता है तो निःसंदेद्द वेद उन जंग 


घेदिक सिद्धांत की उच्चता । १८३ 


लिया के बनाये प्रस्थ हैं और उन के अन्दर जिन उख्य भावोंका 
प्रकाश किया गया है वे कोई मदत्त्व पूर्ण भाव नहीं हैं | पर कोई 
भी पक्षपात रहित परुष इस बात से इन्कार नहीं कर सकता कि 
ये सब तस्व अत्यन्त उच्च हैं ओर अन्य मत के किसी भी करत व्य 
शास्त्र में इन तत्वों का इतनी उत्तमतासे प्रतिपादन नहीं किया 
गया इस्ट लिये वेद फजल बातों से भरा हुआ है, जीवनोपयोगी 
आचार विषयक उपदेश उस के अन्द्र नहीं है यह मानना केवल 


अपने वक्षपात ओर दुराग्रह् को प्रकट करने करे सिवाय ओर कछ 
नहीं कहा जा सकता | 


जैसा कि ऊपर कहा ज्ञा चका है सब यरोपियन विद्वानों का 
वैदिक कतव्य शास्त्र के विषयम एक ही अभिप्राय नहीं है | उनमें 
से भी कई ऐसे हैं जिन्हों ने निष्पक्षपात हो कर वेदिक कतव्य 
शास्त्र को समझने का यत्न किया है और इस विषयम वे ठीक 
पहले विचारोके उल्टे परिणामपर पहुंचे हैं। उदाहरणाथ डार्विन 
के साथ ही प्राकृतिक जगत में विंकासवादके आविष्कारक डा० 
रसेल बेलेलस अपने ग्रन्थ“ (0०७) [५१700॥06:0 8॥4 फ्र0] 
[!०९7८४४ में इस प्रकार लिखते है 
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१८७ वेदिक कतंव्यशारूता | 
अर्थात्‌ पुराने समयके जे लेख हमें इस समय मिलते हैं उनमें 
भी हम इस बात के काफी निर्देश प्राप्त होते ह. कि उस समयके 
सदाचारादि विषयक विचार और व्यवहार हमारे से किसी रूप 
में भी कम दजेके नहीं थे यद्यपि कई अंशाम वे भिन्न जरूर थे | 
वेदके नामसे प्रसिद्ध संहिता के अन्दर बाइबल के अच्छे से 
अच्छे भागके तुल्य पवित्र ओर ऊंची धार्मिक शिक्षाओं की एक 
पद्धति पाई जःनती है। इस बातके समर्थन में डा० वेलेस ने अपने 
ग्रन्थम कुछ सक्तो का भाषान्तर भी उद्धत किया हे | 
म० फिलिप नामक पक दूसरे यरोपरियन विद्वान के मतका 
उल्ुख करना भी यहां अनचित न होग!। अपने प्रसिद्ध श्रन्थ 
८ [6 $€घटा॥05 0 000 ४९०१४-? के उपसंहारम वे लिखते ह 
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इन वाक्यों का भाव यह है कि हम यह परिणाम निकालने को 
बाधित हैं कि भारत में धार्मिक विचारमाला में फ्रशः अवनति 
हैं उन्नति नहीं | इस लिये इस परिणाम पर पहुंचना खवबंथा 
हम उचिन मालूम देता है कि वेदिक आयोके उच्च ओर अधिक 
पवित्र विचार एक प्रारम्मिक इंश्वरीय ज्ञान के परिणाम थे | अन्य 
भी अनेक निष्पक्षपात विद्वानों के इस अभिप्राय के समर्थक मत 
दिये जा सकते हैं पर विस्तार के भय से ऐसा करनेकी जरूरत 
नहीं | वास्तविक बात यह है कि वेदिक कतंव्य शास्त्ा को निष्प- 
क्षदष्टि से विचार करनेका बहुत थोड़े यरोपीयन विद्वानों ने कष्ट 
उठाया है । 


वैदिक सिद्धान्तों की उच्चता | १८५ 


इस विषयमे ४०/९०१ 800॥५०_ ६४॥6 [९७४६ ४९।४९४क्दे [005587, 
+,000। के समस्पादक मे बोलडूगर ( ७० 07797 2८। ) 
का लेख उल्लेख करने योग्य हे जिस में उन्हों ने प्रसिद्ध यरपीय 
विद्वान प्रो. मेकक्‍्लमूलर के अटकल पच्च अनवाद ( स्वयं ०५३० 
[्‌५णया» मेंप्रो. मेक्समलरने स्वीकार किया है कि “ ५ 
07008]800), ( 0॥)6  €तेश्न ) 79 ० ०7]९ए०॥प४७७), ? अर्थात 
मेरा वेदका अनवाद अटकल पच्च वा अनमान पर आश्रित है) 
की कडी समालोचना करते हुए कहा हे-- 
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अर्थात्‌ प्रो. मेफ्लमूलर के ( ओर यही बात प्रायः सब यरपीय 
भाष्यकारों के विषय में कही जा सकती है ) अनवाद में जिस 
बात से मुझे अत्यन्त हेगानी हुई वह यह है कि उसमे बहुतसी 
बेहुदी अश्छील और अस्पष्ट बातें हैं। जहां तक में वेदों को शीक्षा 
फो समझ सकता हूं मुझे वह इतनी अधिक ऊंची मालम होती है 
कि रशियन जनता के एक गडबड और भद्दे अनवाद के द्वारा उस 
से परिचय कराने को में बडा मारी अपराध ( जुरम ) मानता : ' 
क्यों कि इस से वह, उस आत्मिक लाभ से वंचित रह जाएगी 
जो वेदिक शिक्षा जनता को देती है ॥ ” 


१८६ घैदिक कतंव्य शास्त्र | 


तृतीय परिच्छेद में सामाजिक कतेव्यों का वर्णन करते हुए 
मुख्यतः यज्ञ शब्द्के अन्द्र अमेक सामाजिक ओर राष्ट्रीय कतेव्योका 
भाव आ जाता है यदद दिखाया जा चुका है | जहां कहीं यद्द 'यश' 
शब्द आता है युरोपीयन दिद्वान झट उल का ४०७०77०९ पऐेखा 
अर्थ कर देते हैं और अन्य जातियों के अन्द्र पशु बलि दानादि 
की प्रथा को दृष्टि मं रखते हुए प्राचीन आरयों के अन्दर भी 
बकरी घोडे बेल इत्यादि को देवताओं की तृप्ति के लिये बलि 
चढाते की प्रथा थी ऐसा पहले से मान कर चलते है, इन में से 
कई महानुभावों ने तो प्राचीन समय में मन॒ष्यबलि भी दी जाती 
थी यह दिखाने का यत्न किया है | उदाहरणाथे म. रागोजिन का 
५६07]68 0॥ ६)» /४७॥07 07१७७ में प्रकाशित १ ०७॥७ ॥.0॥8 
नामक पुस्तक में निम्न लिखित लेख प्रकाशित हुआ है जो बड। 
मनोरंजक है - 
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अर्थात इसमें जरा भी सन्देंह नहीं ही. सकता कि नर-बलि 
प्राचीन आरयों की पूजा पद्धति का भाग थी। पुरुष मेघ का सब 
से अधिक प्रभाव शाली रुप यह है जिस में सब प्रकार और 
स्थिति के १६६ वा १८७ परुषो तक का वध किया आए । इन सब 

जश्ादि विषयक यरोपीयन कदपनाओ पर विचार करना इस नि- 
बन्ध का विषय नहीं । यहां इतना ही कथन पर्याप्त हे कि यञ्ञ के 
लिये अध्यर शब्द का प्रयोग न केवल वेद में बढिक प्रायः सब के 
सब प्राचीन संस्क्रत ग्रंथों में पाया जाठा है। यज्ञ धाब्द के 


पेदिंक सिद्धांतों की उच्चता | १८७ 


धात्वथ के अन्दर पशबवलि चढ़ाने के भाष की गन्ध तक नहां 
जब तक यह पहले से कल्पना न कर ली जाए, जैसे कि 
यूरोपियन विद्वानों ने कर ली है कि देव पुजा के लिये ( प्राचीन 
सारे संसार की जातियोके अन्द्र प्रचलित विश्वास के अनुसार ) 
पशुओं की बलि चढाना अत्यावश्यक ओर अनिवार्य है। अध्यर 
शब्द का हिखारहित कर्म यह अथ निरुक्तादि मे स्पष्ट दिया है। 
साथ ही महाभारत की निम्न लिखित उक्ति को जब ध्यान में 
रखते हैँ कि-- 

लरा मत्स्याः पशोर्मासमासवं कृशरोौदनम 

घतः प्रवतित हो तन्नेतद्वेदरष विद्यत ॥ 

अव्यवस्थितमर्यादे विमडेनास्तिकेन रे. । 

संशयात्मभिरव्यक्तेर्डिला समन वर्णिता ॥ 

( म० भा० शान्तिपर्व ) मोक्षधर्म अ० २६६ 
अर्थात मद्य पान मत्स्य मांस श्राद्ध निमित्त से खिचडी बनाना 

इत्यादि ये सब घर्तों ने चलाया है वेद के अन्दर यह सब नहीं 
बताया गया । जो लोग मर, मर्यादा न जानने वाले, नास्तिक, 
संशयात्मा परुष हैं ” अर्थात एक शब्द में जो वेदर्क ताम्पय को 
न समझने वाले घते या मर्खे लोग हे उन्हीं ने हिला का वर्णन 
किया है । वेद में हिसा का विधान नहीं पाया जाता । इन उक्तियाँ 
को ध्यान में रखते हुए कई वेद मन्त्रों के सत्य अर्थ के विषय में 
संशय रहते हुए भी दम निश्चय पूर्वक यह कहने का साहस करते 
हैं कि अश्वमेघ, गोमेघध आदि के विषय में य्रोपियन विद्वानों की 
कठ्पना अखंगत जरूर है| प्राचीन आयों को कम से कम इतना 
वे बकूफ नहीं माना जा सकता कि वे एक कार्य को हिसा रहित 
काय के नाम से बार घार पुकारते हुण उस के अन्दर मनुष्यों 
तक की हिसा करने में न सकोच करे । आश्रय की बात यह हे 


१८८ वेदिक कतंव्यशास्त्र । 


है कि वे ही यरोपीय विद्वान जो जिन्द्‌ अवस्था आदि में आप 
हुए गोमेजञ इत्यादि शब्दों का भूमि में हल चलाना वगेरद्द अर्थ 
स्वीकार करते हैं वेद में उस के गोओं के मारने के अतिरिक्त 
ओर किसी उत्तम अर्थ की कल्पना नहीं कर सकते । यद् यज्ञ का 
विषय बहुत लरूम्बा चोडा होने के कारण स्व॒तन्त्र विस्तत निबन्ध 
की अपेक्षा रखता हे इस लिये यहां इस के विस्तार में दम नहीं 
जा सकते ।७ 

इस परिच्छेद में वेदिक करेव्य शास्त्र की सर्वोच्चताका कारण 
कया है इस विषय पर विचार प्रारम्भ किया था। सम विकाश 
मध्यमा्ग उपदेशों की ओजस्थविता इत्यादि कुछ कारणों का यहां 
तक निर्देश किया गया हे | इस वेदिक कर्तव्यशास्त्र की पक बडी 
विशेषता यह भो है कि इस में मनुष्य समाज को श्रम विभाग वा 
[295६00 07 [,9])0॥7 के वेज्ञानिक उपयोगी सिद्धान्त के नत के 
आधार पर ४ वर्णों में बांद दिया गया है | इन चारों वर्णौंका पर- 
स्पर प्रेम पवेक व्यवहार होना चाहिये इस वर्ण व्यवम्था का 
आधार गुण कम स्वभाव पर ही हाना चाहिये यह बेंदिक सिद्धा- 
न्‍त है जिस के विस्तार में जाना यहां अनावश्यक है। यहां इतना 
ही कथन पर्याप्त हे कि किसी भी देश में इन चार प्रकार के 
लोगों की सत्ता कुछ न कुछ अंशतक जरूर रहती है। कोई भी 
देश वा जाति न होगी जिस में अध्यापक वा उपदेशक, सिपाही, 


$9विस्तार से इस विषय को जानने की इच्छा रखने वाले सज्जन श्री पं, 
सातवक्कर जी “स्वाध्यायमंडल'! ' आंध ( जि. सतारा ) द्वारा सम्पादित 
' बेदिक यज्ञ संस्था ” नामक ग्रन्थ जिसमें इस निबन्ध लेखक का भी एक 
रु ६ ४३.०५ ने आर $ बे ० 4 
लेख ' वादकयज्ञ आर पशुहिंसा ” पर है तथा सुयोग्य विद्वान श्री पं. 
विश्वनाथजी रवद्याछकार अध्यक्ष वेद महा।वैद्यालय गुरुकुछ काडगडी कृत 
“वदिक पशुयज्ष मामांसा? नामक पुस्तक अवश्य पढें 


श्रेदिक सिद्धांतों की उच्चता । १८९, 


व्यापारी ओर संघक इन में से किसी एक का भी सर्वथा अभाव 
हो क्‍यों कि उस दशा में समाज़ का गजारा चलना दी असम्भव 
है । वेदिक कतंव्य शास्त्र के अन्दर इन चारों वर्णों के कतव्यों 
और अधिकारों को व्यवस्थित करने का यत्न किया गया है ता 
कि मनुष्य समाज का धारण उत्तमता से शान्ति पूवक हो सके । 
जब तक ये चारों वर्णों के लोग अपने अपने करतंव्यां का पालन 
करते थे ओर जन्म से उच्च नीच का भाव न मानते हुए एक 
दुसरे के साथ समानता और प्रेम का व्यवहार करते थे तभी 
तक शान्ति का सारे ससतार में राज्य था, जब से उस वेदिक वर्ण 
व्यवस्था का स्थान प्रचलित आनुवंशिक जाति भेद ने ले लिया 
निश्चय उसी दिन से भारत का अधः पतन शरू हुआ और हमारे 
देश की दशा सधरने की तब तक कोई आशा नही जब तक फिर 
से वेंदिक कतव्य शास्त्र में प्रतिपादित वण व्यवस्था का बतमान 
अवस्थाओं को दृष्टि में रखते हुए पुनरुद्धार न किया ज्ञाप | निः 
स्वार्थी तपस्वी ब्राह्मणो की जब तक समाज मे प्रधानता नहीं 
होती तब तक सच्चो उन्नति की आशा रखना सर्वथा व्यथ है । 

कई महानुभाव इस उपयु क्त स्थापना की सत्यता में सन्देह 
करते है। वे कहत हैं बोद्ध कतंव्यशास्त्र के ग्रंथों में ओर बाइबल 
इत्यादि में जिस समद्टि का वणन किया गया है भगवद गीता 
में भी-- 

“ विद्याविनयसंपन्न, ब्राह्मण गवि हस्तिनि । 
शनि चेव श्वपाक च पण्डिता; समद्शिनः ॥” 
गीता अ. ५। २१८ 

इत्यादि क्लोको द्वारा जिस समदष्टि का स्पष्ट प्रतिपादन किया 
गया है वेदिक कर्तव्य शास्त्र के अन्दर उस का अभाव पाया 
जाता है। ऐसे महानुभावां के भ्रम फो दृर करने के लिये इस 


१९० बेद्क कतेब्यद्यास्थ । 


विषय पर थोडा प्रकाश डालना आवश्यक है क्यों कि यह कर्तव्य 
अं के साथ विशेष सम्बन्ध रखने वाला घिषय हैं। निम्न 
खित कुछ वेद मन्त्र पर इस के बारे में विचार करना चाहिये। 
( १) ऋ १० । ५३। ४ में यह मन्त्र आया है-- 
“ तददय वाचः प्रथम मंसीय येनासरा अभि देवा असाम | 
ऊज्ांद उत यशियासः पत्च जना प्रम्न होष्न जषध्चम ॥ 
इस मन्त्र का अर्थ ऐसा मालम होता है कि वाणी के उस मल 
कारण का इम मनन करत हैं जिस की सहायता से देवों ने अस- 
रो पर विजय प्राप्त किया | जो पु<ष ऊर्जाद्‌ अर्थात्‌ पराक्रमी हैं 
जो ( यशियासः) पूजनीय हूं वे सब, इतना ही नहीं (पञच जनाः ) 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शद्र, निषाद वा जंगली भील आदि ये सब 
के सब ( मम होओं जुषध्वम ) मुझ इंश्वर की पूजा करो | वाणीके 
मल कारण से तात्पय सम्भबतः ओश्म अथवा बेद का होगा पर 
निश्चयसे नहीं कहा जा सकता | 'पत्च जना मम होज जषध्चम' 
इन दाब्दों से सब पुरुषों का इृश्वर के ध्यान तथा अग्निद्दोश्नादि 
करने का समान अधिकार हें यह भाव स्पष्ट सचित होता हें 
अगले भन्त्र मे भी फिर “ पहचजना मम होत्र जबन्ताम ! ये श 
आय हैं। 
(२ ) यजु० आ० २६ के सुप्रसिद्ध- 
“ यथेमां वायं कब्याणीमावदानि जनेभ्यः। 
ब्रह्म रा जन्याभ्यां शद्राय चर्याय चारणाय च स्वाय ॥ वान्य०२६२॥ 
इस भन्त्र में वेद को पढने का अधिकार चारों वर्णां और नि 
पादों तक को समान रुप से है यह भाव पाया जाता है | 
(३ का । ४ | ३ में प्रार्थना है- 
इमा याः पञ्च प्रदिशों मानवीः पञ्च रृष्टयः 
बे: शाएं नदीगरिधिह स्फात समावहान ॥!! 


वैदिक सिद्धान्तो की उच्चता । १९१ 


अर्थात्‌ ये पांच दिशाएं(उत्तर, दक्षिण, पूर्व, पश्चिम, और मध्य 
भाग ) और वांच, प्रकार के मनष्य (ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शव, 
निषाद ) ये सब के सब ( वष्टे: शापं॑ नदीरिष ) जिस प्रकार 
वर्षा के प्रीछे नदी का जल बढ जाता है वेसे ही ये (इद ) इस 
संसार में ( स्फाति समावद्दान ) वृद्धि को प्राप्त होव । इस मन्त्र 
में सब के सब मनुष्यों की वद्धिका अत्यच्च भाष स्पष्ट शब्दों में 
पाया जाता है । 
(४ ) अथवे १६। ७४। (४ ) ४२ में परमेश्वर की स्तुति 
करते हुए कहा है-- 
४“ परापाय वा भद्गाय वा परुषाय वा सराय वा। 
यहा ऊृणोष्योषधी यंद्वा ध्षसि भद्गया। 
यद्वा जन्यमवीव घ! । 
तावांस्‍स्ते मघवन महिमोपों ते तन्‍्वः शतम ॥ ? 
अर्थात है ( मधवन )परमेश्वय यक्त परमेश्वर त पापी, सज्जन 
प्रुष, अलर खब के लिये ( ओषधी: कृणोषि ) ओषधियाँ वा 
वनस्पतियों को बनाता है सब के लिये समान रूप से वृष्टि करता 
और ( जन्‍्य॑ ) उत्पन्न होने वाले धान्य आदि को बढाता है। 
( तावांस्ते मद्दिमा ) भगवन्‌ यद्दी तेरी बडी भारी महिमा है तेरे 
अनेक अद्धत छप हैँ अर्थात तरे गुण अनन्त हैं । 
इसी मन्त्र के भाव को भगवद्‌ गीता में- 
“ इड्दैय तैजिंतः सर्गों येषां साम्ये स्थितं मनः । 
निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म, तस्माद्‌ ब्रह्मणि ते स्थिताः ॥ 
भ. गी. ५। १९ 
इत्यादि आोको द्वारा स्पष्ट किया गया है जिनका अभिप्राय यह 


है कि ज्ञिन लोगों का मन समभाव म॑ स्थित हे- जो सब प्राणि- 
योँकों समान रूपसे देखने हैं, वास्तव में वही ब्रह्ममं स्थित है क्यों 


“१९२ चेदिक कर्तव्यशास्त्र । 


कि निर्दोष ब्रह्मकी दृष्टि में सब समान हैं। जीसस ने अपने 
शिष्यों को उपदेश करते हुए में० । ५। ४५ के अनुसार 
४ [॥]860 ए6 गराकबए एए 0९ 0 त076॥ एा ४0पा' 80:87, 
१0॥ ५4॥] 68 ए ७) 60॥ ॥० ॥537ए७॥)॥ ॥8 ऊऋप ४0778९ 07: 
ग6 €ए॥ बा॥)ते का 200तें घाव 8लापेएप) पथ) णा ]प50 शा 
5]९ पाए 

यह जो बात कही हैं उसकी उपयेक्त वेद मन्त्र ओर गीता 
वाक्यके साथ तलना विचार करने योग्य है । समान रूपसे वष्टि 
का ऊपर के मन्त्र म उलख किया गया हे निम्न लिखित मन्त्रम 
समान रू पसे सय्यप्रकाश वाली बातका भी स्पष्ट उल्लेख है । 

( ५) 'त्वज्जातास्त्वयि चरन्ति मर्त्यास्त्वं बिभर्षि द्विपदस्त्व॑ 
चतष्पदः | तवेम प्रथिवि पञ्च मानवा येभ्यों ज्योतिरमतं 
मत्यंभ्य उद्यन्त्सर्यो रश्मिभिरातनोति ॥ अथवबे १२ । १। १५ 

इस मन्त्रम मातभमि को सम्बोधन करते हुए कहा है कि है 

( पथिवि ) मातभूम | सष मनष्य तेरे से उत्पन्न होते ओर तझमे 
विचरण करत हैं त ही मनष्यो ओर चोपाएण पशओको घारण 
करती है । ये ( पञचमानवाः ) ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेइय, शद्र, नि 

याद सब ( तव ) तेरे ही समान पुत्र हैं ( येभ्यः ) जिन सब 
( मत्येम्यः ) मनुष्यों के लिये ( उद्यन सूयेः ) उदय होता हुआ 
स॒र्य समान रुपसे ( रश्मिभिः ) अपनी किरणोंसे (अम्॒॑ ज्योतिः 
आतने।ति ) अमृत स्वरूप ज्योति का विस्तार करता हैं। जिस 
प्रकार परमेश्वरक राज्यमं सय समान रूप से सब पर प्रकाशादि 
करता है उसी प्रकार सब मनष्योंकों परस्पर समान दृष्टि से 
देखना ओर प्रेमसे वतंना चाहिये यह वेद मन्त्र के अन्दर गप्त 
भाव है | इन इस प्रमाणोसे यह बात साफ हे कि वेदम समदष्टि 
का स्पष्ट उपदेश है। इन्हीं मन्त्रोम वेंद्के अध्ययन का अधिकार 


वैदिक सिद्धांन्तों की डच्चता. १९३ 


सब प॒रुषोकों समान है यह बात भी बताई गई है। इस लिये 
वैदिक कतंव्य शास्त्र के इन प्रचलित संकुचित अर्थों में भी सार्च 
भीम होने में कुछ भी लन्देह नहीं हो सकता । धास्तव में देखा 
जाए तो किसी घम ग्रन्थ को पढने का समान अधिकार सब प 
षावा स्त्रियों को होने से ही कोई धर्म सावेभीम नहीं बन 2 
साववभीम धर्म वही हो सकता है जिख में एक व्यक्ति की शारी- 
रिक मानसिक आत्मिक उन्नति किस प्रकार हो..सकती हैं इस 
बात के निर्देश के अतिसिक्ति व्यक्ति का समाज पे कया स्पा कया सम्बन्ध 
है, राष्ट्रीय उन्नति केसी हो सकती हे, प्रत्येक मनष्य के पारिवारि- 
क राध्यीय ओर सामाजिक कतव्य क्या हैं इस विषयक उपयोगी 
निर्देश पाए जाएं । यह बात बिना किसी तरह के सकोच और 
सन्देद्द के कद्दी जा सकती है कि सार्वभीम घर्मका यह लक्षण 
फेचल वैदिक धर्म मं ही घटता है अन्य किसी भी मत वा संप्रदाय 
में वह पर तोर पर नहीं घट सकता । धर्म शब्द का धात्वर्थ ही 
धारण करना है। धर्म वही है जिस से व्यक्ति, समाज ओर राष्ट्र 
का धारण हो । राजा प्रजा का क्या सम्बन्ध होना चाहिये, राज़ा 
के अन्दर कौन कोन से गुण होने चाहिये, प्रज्ञा केसी होनी 
चाहिये इत्यादि आवदध्यक उपयोगी विषयाँ को केवल वैदिक 
कतंव्य शास्त्र में ही विचार किया गया हे | अन्य बोड्ध 
इसाइ इत्यादि मतों के कतंव्य शास्त्रों मं उन सब बातो का निर्देश 
तक नहीं पाया ज्ञाता है । ऐसी अवस्था में उन फे पढने का अधि- 
कार सब को समान होने से ही उन का सा्वभीम कतेव्य शास्त्र 
का नाम नहीं दिया जा सकता | इतना ही नहीं, हन के अन्दर 
कई ऐसी शिक्षाएं पाई जाती हैं जिन के अनुसार यदि सब मनुष्य 
चलने लगे तो समाज वा राष्ट्र का काम तक चलना बिल्‍कल असं- 
भव हो ज्ञाप | उदाहरणार्थ बाइबल फे अन्दर धन की ज्ञों इतनी 
१३ 
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निन्‍दा की गई है और घनी आदृम्रियों के लिये परमेश्वर के राज्य 
प्रवेश करना ऊंठ के सुई की नोक में से निकलने की अपेक्ष। भी 
ज्यादह अलम्भव हे (५ [७ 0468]60] 407" 8 उच॥॥९३ 60 (7९ एपी- 
(086 ९४० 0 ७ 0९00 $॥07॥ 0" 8 ॥४५) गाता ६0 ७॥[६०॥ 
]700 ॥॥० |(॥7(00॥॥) 0 (४00 ) 
इस को खत्य मानते छुए यदि सब व्यवहार करने लगें तो 
समाज की कितनी हीन दशा हो जाए। इसी प्रकार “ यदि 
कोई तुम्हारी पक गाल पर चपेट लगाए तो दूसरी गाल भी 
उसके सामन कर दो ”' यदि सब इस शिक्षा का अनुसरण 
करने लगे तो निःसंदेह दुए पुरुषों का समाज पर दबदबा हो जाए 
ओर उन्हीं की सब जगह दाल गलने लग, पर ईसाई मतक कतंव्य 
शास्त्र में इस दृष्टि से समाजहित का बिदकुल विचार तक 
नही किया गया । 
यही बात बोद्ध कतव्य शास्त्रक विषयम भी सत्य है। यदि गौतम 
बुद्ध की शिक्षा्क अनसार सब के सब मन॒ष्य संसार को क्षण- 
भडगर और केवल दुःखरूप समझ घर बार छोड कर भिक्षु बन- 
ने लगे ता समाज और राष्ट का कार्य केस चल ।8स प्रकार की 
अव्यवस्था को दूर करन के लिय ही बेदिक कतव्य शास्त्र में 
चर्णाश्रम व्यवस्था का स्वीकार किया गया है जो छामाञजिक जिवन 
की हजारों समस्याओं को आसानी से हल कर सकती है। इस 
तरद्द विचार करन पर यह स्पष्ट हो ज्ञाता है कि वेदिक कर्तव्य 
शास्त्रकी सर्वोच्चता का एक प्रधान कारण उस की सावंभोमता 
अर्थात सब मनष्यों के लिये सब अवस्थाओं में समान रूप स 
उपयोगिता है । 
अन्त में उपसंहार के तोर पर दोचार शब्द लिख कर इस 
निबन्ध को समाप्त किया जाता है । 


बेदिक सिद्धांग्तों की उच्चता. १९५ 


इस निबन्ध का पांच परिच्छेदों में विभाग किया गया है। 
प्रथम परिच्छेद में वेंदिक कर्तव्य शास्त्र के मूल भूत ईश्वर की 
अध्यक्षताम कार्य करनेवाले अटल सावंभोम नियम, कर्मनियम, 
जीवन का उद्देश्य, सत्य, निर्भयता, स्वाधीनता, सम विकाशादि 
सिद्धान्तों की वे द्र मन्‍्त्रों के आधार पर व्याख्या की गई हैं। 

दूसरे परिच्छेद में वेद मन्त्रों के आधार पर ईश्वरभक्ति, त्रिविध 
पवित्रतादि, वेयक्तिक ओर पारिवारिक कतेंव्यों का संक्षेप से 
विचार किया गया है जिन मे स्त्रियों की स्थिति तथा आद्शे विषयक 
उच्च वेदिक भावों की विशेष तौर पर व्याख्या की गई है। 

तीसरे परिच्छेद में यज्ञ को मुख्य तौर पर वेदोक्त सामाजिक 
कतेव्यों का स्तम्भ रूप मानते हुए उस की वद मन्त्रों के आधार 
पर थोडी सा व्याख्या है ओर फिर अग्नि इन्द्रादि देवताओं के 
नाम से थेद में चारों वर्णों के कर्तव्यों का कैसा उत्तम वर्णन है 
इस बात को दिखाते हुए वेदिक राष्ट्रीय भावों का थोडाला विव- 
ग्ण किया गया है | 

चीथे परिच्छेद में ईसाई मत के कर्तव्य शास्त्र की नोद्ध कतेव्य 
शास्त्र के साथ तलना की गई हैं ओर फिर बोद्ध कतेंव्य शास्त्र 
की वेदिक कर्तव्य शास्त्र के साथ अनेक आश्रय जनक समानता- 
ओ का निर्देश करत हुए उन दोनो के परस्पर सम्बन्ध पर थोडा 
प्रकाश डाला गया है | 

पांचवें परिच्छेद में बेदिक ऋतेव्य शास्त्र की सलमविकाश, 
मध्यमार्ग, सावभीमता दृत्यादि अनेक विशेषताओं का संक्षप से 
निदृश करते हुए इस विषयक यूरोपियन विद्वानो के मतकी थोडी 
सा आलाचना का गई है। 

निबन्ध फे अन्दर स्थान स्थान पर इस बात का निदंश किया 
गया है कि मनस्प्रति योगदर्शनादि में वर्णित आचार तथा सामा- 
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“जिंक करतंव्यों का मूल वेद में ही पाया जाता है। मनस्मृति में 
चारों वर्णों के जो घम बताये हैं उन का आधार वेद में पाये आने 
वाले उपदेशों पर हे इस बात को निम्न लिखित डछोक में भगन 
स्वयं स्पष्ट बताया है-- 

यः कश्चित्कस्यचिद्धर्मों मनुना संप्रकीतितः । 
स सर्वोष्मभिहितों घेदे सर्वेशानमयों हि सः। !' 

अथाोत मन महाराज़ने जिस जिस वणे का जो जो धम बताया 
है वह सब वेद के आधार पर कहा है क्यों कि निश्चय से वेद क 
अन्दर सारा ज्ञान पाया जाता हैं। इसी प्रकार योगद््शंन 
के अन्द्र अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयें, अपरिश्रह, शौच, 
सनन्‍्तोष, तप, स्वाध्याय, दृश्वरप्रणिधान ये जो १० यम नि- 
यम बताये गये हैं उन का भी मूल वेद में ही पाया जाता है इस 
बात को निबन्ध में दिखाने का यत्न किया गया है। भगवद्‌- 
गीता के अन्द्र देवी आखरी प्रक्ति का चणन तथा अनेक कर्म 
योगादि विषयक उत्तम तर्व वेद के ही आधार पर वर्णन किये 
गये हैं यह बात इस निबन्ध के अन्द्र स्पष्ट रूप से दिखाई गई 
है| इस प्रकार जिस वेद में अन्य कतंव्य शास्त्रों के सब के सब 
उत्तम तत्त्व पाये जाते हैं, जिस में मनुष्य की वेयक्तिक ओर सामा 
जिक उन्नति के लिये आवद्यक सब ही बातों का निर्देश पाया 
ज्ञाता हैं उसके पढने पढाने का क्रम जब तक फिर से जारी न किया 
ज्ञाएपगा तब तक हम॑ अपने धरम का सच्चा शान कभी नहीं दो 
सकेगा । ' बेद्‌ सब सत्यविद्याओं का पस्तक है उस को पढ़ना 
पढाना और सनना सनाना सब आरयों का परम धर्म है! आचार 
ऋषि दयाननद के इस आदेश की ओर ध्यान देना प्रत्यक आये 
का मुख्य कतंव्य हे ॥ 

30 शान्ति! शान्ति; शान्ति ॥ 
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भाग का मूल्य ।- ) पांच आने और डा. व्य-) एक आना। अत्यंत 

सुगम रीतिसे संस्कृत भाषाका अध्ययन करनेकी अपूर्च पद्धति । 
इस पद्धतिकी विशेषता यह है-- 

१ प्रथम द्वितीय और तृतीय भाग । 

इन भागोंमें संस्कृतके साथ साधारण परिचय करा दिया गया है। 


२ चतुर्थे भाग । 
इस चतुर्थ भागम संधि विचार बताया है । 
३ पंचम और षष्ठ भाग । 
इन दो भागोम संस्क्तके साथ विशेष परिचय कराया गया है। 
४ सप्तम से दशम भाग । 
इन चार भागोमे पुल्लिग, स्त्रीलिग ओर नप्सऋलिंगी 
नामोंके रूप बनानेकी घिधी बताई है । 
५ पकादृश भाग | 
इस भागमें “ सर्वनाम ' के रूप बताये हैं । 
६ द्ादृश भाग । 
इस भागम समासाोका विचार किया है| 
७ तेरहले अठारहवे भाग तकके ६ भाग । 
इन छः भागोम क्रियापद विचार की पाठविधि बताई है । 
< उन्नीसलसे चोवीसव भागतकके ६ भाग । 
इन छः भागाँम वेदके साथ परिचय कराया है। 
अर्थात जो लोग इस पद्धतिसे अध्ययन कर गे उन को अढ्प 
परिश्रमस बडा लाभ हो लकत! है | 
स्वाच्याय मंडल, ओंधच ( जि० सातारा ) 


